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। झुब्नक-- 
५० मन्नाल्लाल तिवारी, 
, हरीकृष्ण कार्यालय शुक्ला प्रिंटिंग प्रेस, 
“* * * ६६ ज्ञादश रोड-जखनऊ, 


दो शब्द, 

“भक्ति और वेद्वस्त” स्वामी विवेकानन्द के मिन्न-मिन्न स्थार्ना 
में दिए हुए चार व्याख्यानों का अनुवाद है। पश्चिम में हमारे धर्म 
के वें सर्व-प्रथम और सर्व-अ्रष्ठ प्रचारक थे। विलासिता और 
भीतिकवाद के सद में चूर पारचात्य देशों को इन्होंने दिखाया कि 
सांप्तारिक सुग्व से भी बढ़कर एक सुन्दर जीवन है, ओ मरनले के 
बाद किसी अन्य लोक में नहीं वरन, इसी संसार में सुशभ है। 
अतुष्य इसी जीवन में सत्य ज्ञान (व्रेद्यास्त ) अ्रधवा सत्य-प्रेस 
( भक्ति ) द्वारा आत्मा और परमात्मा की वन्‍्मयता करा अनुभव 
कर अमरता फो पा सकता है। सभा धर्मा' का यद्दी ध्येय है और 
इसी लिए उनमें वाद्य विभिन्नवा होने पर भी एक आन्वरिक समा- 
नता है। धर्म के रहस्य को स्वामोजजा मे भल्लीभाँति सममाया है । 

कुछ दिनों से नवशित्षित लोगों ने पश्चिम की देखा-देखी 
अपनी पुरानी रूढ़ियों पर आक्रमण करना तो सीख लिया है; पर 
सामने कोई निश्चित आदर्श नहीं रक़्खा ) फहना न होगा क्रि 
शाम युरोप आर अमेरिका से कहां अधिक भारतवर्ष में दी 
स्वामी मी के विचारों के प्रचार होने की आवश्यकता है। भारतीय 
आदर का क्या महत्व है तथा उसके लिए हमें क्यों अभिमान दोना 
चाहिए, पाठक इस पुस्तक को पढ़कर भली-भाँति समझ सकेंगे ! 

विनीत-- 
शप्तरवचरूय गुप्त 
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भक्ति और वेदान्त 


मेरे पथ-ग्रदर्शक 


[ स्वासी विधेकानन्द ने यह ब्याश्यान न्यूयार्क में बेदान्त-पोस्ाइटी के 
सम्मुख दिया था. ] 

भगवान्‌ ऋष्ण ने गौता में कद्दा है-- 

#“यदा यदा दि धर्मत्य ब्लानिर्भवत्रि भारत । 
अम्युत्यानमधर्म॑स्प तदात्मानं सुजाम्यइस्‌ (7? 

(जब संसार से पुण्य छठ जाता है और पाप की बढ़ती 
होती है, तव महुष्य-जाति का उद्धार करने के लिए मैं अचतार 
लेता हूँ ।) 

चहु-संख्या अथवा अन्य परिस्थितियों के फारण जब 
संसार में परिवर्तन फी आवश्यकता द्योती है, तभी एक नवीन 
शक्ति का प्रादुर्भाव द्ोता दै। भलुष्व के दो कार्यक्षेत्र हैं 
एक पार्थिव, दूसरा आत्मिक ; परिवर्तन दोनों दी चेन्नों में होता... 
है। आधुनिक समय में तो यूरोप ही पार्थिव करियानओं .की 
रंगभूमि है; पर प्राचीनतस फाल से समरत ,संसार में आत्मिक, पे 


हु भक्ति और वेदान्त- 
उन्नति का प्रधान केन्द्र भारतवर्ष ही रहा है। आज भी आत्मिक् 
ज्षेत्र में परिवर्तन को 'आवश्यकरता है। भीतिकता अपनी शक्ति 
सथा असिद्धि के उच्चतम शिखर पर विसज रही है | संभव है कि 
सलुष्य अपनी स्वगीय प्रकृति को सूलकर सांधारिक वस्तुओं पर 
झधिकाधिफ निर्भर होता हुआ ऐसा पेदा करने की मशोच-मात्र 
रह जादे; इसोलिए परिवर्तन की नितान्व आवश्यकता है। 
भऔतिकयाद की घिरती हुई घटओं क्ञा ध्वंस करने के लिए नव 
, शक्ति का जन्म दो चुकी है, रख-मेरी वज चुकी है, यह शक्ति 
सनुष्य-भात्र को उनकी विस्तृत स्र्गीयता का पुत्रः स्मरण 
करावेगी और एक बार फिर इस शक्ति का जन्म-स्थाव एशिया 
ही होगा। मलुष्यों के कार्य घटे हुए हैं। एक ही सशुष्य सभी कार्य 
सम्पन्न नहीं कर सकता ; फिर भी दस फितने निुद्धि हैं । सरक्त 
चला समसता है कि संसार में यदि किसी बसु को आांज्षा 
को जा सकती है, दो वह उसको खेज्ञने को युड़िया है। इसी 
मति एक जाति, जिसने भीतिफ शक्ति प्राप्त की है, सममती दे कि 
उसने सव कुछ प्राप्त कर लिया, उन्नति के शिखर पर पहुँच गई, 
सभ्यता को चर्म सोमा को पार कर लिया चन्य जातियों 
का, निन्‍्दोंने पार्थिव उन्नति नहीं की, जौना ज्यथ है। उन्हें जीने 
का अधिकार नहीं, साथ हो एक जाति भीतिक उन्नति को बिल्कुल 
ही निरर्यक्ष भी समझ समझती है। प्राच्य ने गम्भीर वाणी से 
पुकार कर कहा था कि यदि आसमुद्र पृथ्वी आह को वस्तुओं 
का भी कोई जन स्वामी है; पर आत्मिर उन्नति से हीव है, तो- 


मेरे पथ-प्रदर्शक, | 


बह भिल्लारी से भी दीन है। यई प्राच्य विचार है, इसके विरुद्ध 
पात्चात्य ! 

दोनों विचारों फो अपनो-अपनी शोभा, अपनता-अपना सम्मान 
हैं। आज इन्हों दोनों आदर्शों के सद्यतुभूतिमय पारस्परिक 
सम्मिज्ञग को आवश्यकता है। प्राच्य के लिए आत्मिक संसार 
उतलाद्वी सत्य है, जितना कि पाश्चात्य के लिए भौतिक । आशा 
आकांत्ा फे लिए सारी बस्तुएँ उप्तके लिए वहीं विद्यमान हैं। 
लीवन फो चरितार्थ फरने के लिए सब॒ छुद्ध वहीं है ! पाश्चात्य 
के क्षिए वह केवल खान देखता है, उसी भांति उसके लिये भी 
श्राश्चात्य फेवल माया-स्प्त देखता है। यह देखकर उसे हँसी आती 
है, कि ख्त्थ मस्तिष्क वाले स्त्री-पुरुष सुट्ठी भर मिट्टी को इतना 
भददत्व देते हैं, जिसे उन्‍हें आम या कल छोड़ना दी पह्ेगा। एक 
दूसरे को स्वप्त देखनेवाला बताता है; पर महुष्य-जाति फी 
अन्नति के लिए प्राच्य आदर्श उतना ही आवश्यक्ष है, जितना कि 
पाश्चात्य, और जैसा हि में समझता हैँ, उससे भी अधिक सशीनों 
नें मनुष्य-माति फो कभी सुख्ली नहीं बनाया, न वनावेंगी। जो 
इसके विरुद्ध हमें विश्व/स दिलाता है, चद यही कद्ता है, कि सुख 
अशीन में है, न क्लि ममुप्य के हृदय में । वद्दी पुरुष, जो अपने 
डदय और मस्तिष्क का स्वामी है, केवल घही सुखी दो सकता 
है; अन्य वहीं और फिर मशीनों की शक्ति दी क्या है | एक पुरुष 
जो एक तार में से बिजली फी धारा भेज सकता है, घड़ा मनखी 
और अतिभाशाली क्‍यों कद्दा जाता है ? क्‍या प्रकृति प्रति क्षण 


< मक्ति और चवेदान्त. 


उससे सहस्रों वार अधिक अद्भुव कार्य नहीं फरती, तब प्रकृति के 
चरणों में गिरकर दसकी पूजा क्‍यों नहीं फरते हो ! समस्त 
संसार पर तुमने अधिकार फर लिया, तो या हुआ * सृष्टि के 
अखुसान्न को अपने वश में कर के भी तुम सुखी नहीं हो सकते । 
यदि सुखी होने की शक्ति स्वयं सुम्दारे भीतर नहीं है, यदि तुमने 
अपने आपको नहीं जीता। यह सच है कि मनुष्य अकृति को 
जीतने के किए ही उतन्न हुआ है, पर पाश्ात्यों फा प्रकृति से 
ताप केवल बाहरी भौदिक प्रकृति से ही द्ोता है। निस्सन्देह 
भौतिक प्रक्नति सुन्दर है। उसके पर्चच, नदियों, समुद्र--समी 
सुन्दर हैं; उसके रूप और शक्तियों अनन्त हैं। क्निर भी मजुप्य 
की एक आस्तरिक अक्षति है, जो सूचे, चन्द्र और लारागणों से 
भी ऊँची, भीतिक प्रकृति और संसार से ऊँची, हमारे हणभंगुर 
जीवन चुदूबुदों से जो हहीं अधिक ऊँची है। इस प्रकृति को 
ओर भी ध्यान देने को आवश्यकता है। इस ज्षेत्र में आच्य सदा 
चढ़े रहे हैं जेसे कि पाश्वात्य दूसरे में । अतएव यह योग्य ही है. 
कि जब आत्मिक त्षैत्र में कोई परिवर्तन हो, तो उसका श्रीयणेश 
भाध्य में ही हो। साध ही ग्राच्य भी जच म्रशीन बनाना सीखना 
चाहे, तो उसे पाश्वात्य के चरणों का आत्रय ले सीखना चाहिए ।- 
और जव पाश्वात्य जीव, आत्मा, परमात्मा व इस सृष्टि के 
रइस्य को समभना चाहे, तो उसे प्राच्य की दीत्षा लेनी चादिए | 

में आप लोगों के सस्मुख॒ एक ऐसे पुरुष की जीवनी वर्शुन' 
करने जा रहा हूँ, जिसने भारतवर में ऐसे ही आन्दोलन को जन्स 


मेरे पथ-प्रदर्शक, थ्‌ 
दिया था। पर इसके पहिले में यह सममाने को चेष्ड करूँगा 
फि भारतवर्ष है क्या  उपका रहस्य क्‍या है? जिनकी आँखों 
सें भौविक वर्ठुओं की चमक-दमक ने चकाचोंध उत्पन्न कर दी 
है, जिन्होंने 'खाओ, पियो, मौज कर? के आदर्श को बेदी पर 
अपने जीवन फो अर्पित कर दिया है, धन ओर सूमि दी जिन्हें 
सबसे अधिक अभीष्य है, इन्द्रिय-सुख दो जिनके जिए वास्तविक 
सुर है, पैसा जिनका परमेश्वर और सृत्यु-पर्यन्‍्व विशाधमय 
जीवन, विवाना जिनका ध्येय है, जो आगे देख नहों सकते, 
विषय-वासना और सुख की वस्तुओं से घिरे हुए जो उनसे ऊँची 
बातें सोच नहीं सकते, ऐसे पुदष जब भारतबर्ष में जाते हैं, वो 
क्‍या देखते हैं! निर्धेनता, दीनता, झन्ध-विश्वास, अन्धकार 
सर्वव्यापी जघन्यता ! क्‍यों इसलिए कि ज्ञान का अथे उसके 
किए है अच्छी पोशाक, शिक्षा, व्यावहारिक सभ्यता । पाश्वात्य 
जातियां ने अपनी भौतिक उन्नति करने के लिए कुछ उठा नहीं 
रक्खा ; पर भारतवर्ष ते वैसा नहीं किया । समूची मानवजाति 
के इतिहास में संसार फ्री यदि किसी जाति ने अपनी सीमाश्षों 
को लॉघकर अन्य जातियों को जीतने की इच्छा नहीं 
को, तो वह हमारी हिन्दू जाति द्वी है! भारतबापतियों ने 
भराया धन पाने की चेष्टा कभी नहीं को। उनका दोष फेवत्त 
इतना था कि उनक्ली भूमि वहुत उपज्ञाऊ थी, उनकी बुद्धि 
चहुत प्रखर थी, जिससे कि उन्होंने अपने द्वाथों कीं गाढ़ो 
कमाई से अगाघ धन-सम्पत्ति इकट्टो की, जिसे देखकर अन्य 


५० भक्ति और वेदान्त, 


जातियं लुभांती रहीं और आकर उसे हर ले गई। घन देकर 
और चर्बर फद्ाकर भी उन्हें सन्‍्तोप है, बदले में वे संसार को 
सर्वश्रेष्ठ और सर्वन्यापी परमात्मा के सौन्दर्य को दिखाना चाहते 
“हैं। जिस पढें के पीछे वास्तविक .मसुष्य छिपा हुआ है, उसे के 
. तहस-नहस कर डालना चाहते हैं ; क्योंकि वे इस स्वप्न का अर्थ 
समझ गये हैं और जानते हैं कि इस भौतिकचाद के पीछे मनुष्य 
की बह असर खर्गीय प्रकृति रहती है, जिसे फोई पाप, दुष्कर्म 
थ॑ वासना दूषित अथवा कलुपित नहीं कर सकती, जिसे अग्नि 
जला नहीं सकती, पानी मिगो नहीं सकता, गर्मी छुखा नहीं 
सकती, भृत्यु भी जिसे सार नहीं सकती | उनके लिए मनुष्य की 
थह्द वास्तविक प्रकृति उतनी ही सत्य है, जितना फि किसी 
पाश्यात्य के ल्षिए कोई भौतिक पदार्थ । जिस श्रकार तुस हुं? की 
ध्वनि फरते हुए तोप के मुँह में छूद-सकते हो, स्वदेश के लिये 
चीरतापूर्वक अपत्ता जीवन दे सकते हो, उसी अ्रकार वे अपने 
ईश्वर के नाम पर चीरवा के कार्य कर सकते हैं। इसी चीरदा 
पर एक भनुष्य जो फहता है कि संसार विचारमात्र है, मिथ्या 
स्व है, यद्द दिखाने के लिये कि जिस घात पर उसे.विश्वास है, 
सत्य है, अपने कपड़े-लत्तें, धन-दौलत, सब स्थाय देता है, इसी 
चीरता पर एक पुरुष जीवन को अमर जान नदी के किनारे 
शरीर को किसो छुद्र चस्तु की अति त्याग देना चाहता है, वैसे 
ही जैसे तुम किसी ठण का त्याग कर सफते हो । अपनी वीरता 
के कारण वे सत्य का एक सहोद्रं के समान सामना कर सकते 
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हैं, क्योंकि वे जानते हैं कि उन लिये कोई सृत्यु नहीं है। इसी 
चीरता ने उन्हें शत्ताविद्ियों के विदेशी आक्रमणों और निदवन्द 
अत्याचारों के सम्मुल अजेय रकक्‍्खा है। पद जाति आज भी 
जौपित है और उस जाति में इस जघन्य दुर्दशा और विपत्ति के 

। दिलों में भी आत्मिक्र उन्नति के अवल मद्गारयी उसत्न हुए हैं। 
' जैसे कि पाश्रात्य ने विज्ञान व राजनीति में उद्धट विद्वान्‌ उत्पन्न 
, किये हैं, वैंसेदी एशिया मे आत्मिक ज्षेत्र में महात्‌ पथअदर्शक्रो 
फो जन्म दिया है | वर्तमान शताब्दी के आरन्भ में जब सारतीय 
प्रचार-घारा पर पाग्मात्य आदरशों ने खाधिकार जमा लिया, 
'धुक्ति विजेता बीर हाथ में सिरोही लिये ऋषियों की सन्तानों से 
छने लगे फि ठुस लोग बेर हो, अभी वक केवल्ल सप्त देखते 
रहो, तुम्हारा वर्म दल्तकथाएँ मात्र हैं , भात्मा, परमात्मा झादि 
जल कुछ भी पाने की ठुम्र सदियों से शमिलापा कर रहे हो वह 
अओह्दीन शब्द भर हैं, तुस्दारे आत्मिक युद्ध के सहकों वर्ष, 
अफ त्याग की अनस्त शतान्दियों सब व्यर्थ ही गई, तच 
विदलयों के नचयुवकों में इस प्र को लेकर खूब वाद-विवाद 
हम क्वि आज तक का हमारा जातीय जीवन क्या थोंही नष्ट 
हो सवा ! क्‍या वे अपनी पमे-पुसके फाड़ ढात्रें ? अपने दर्शन 
सल्ादाओें ह अपने उपदेशकों को मार भयावें ! अपने सन्दिरों 
को दा दें और एक बार पात्चात्य भरादश के अनुसार अपने 
जातीय जीवन का फिर भारंभ करें 
पाश्चात्य विजेता ने, जो वन्‍्दूक़ और तरूघार लिये अपसे धर्म 
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का ग्रचार कर रद्दा था पुकारकर कहा, कि तुम्द्ारे पुरामेअन्ध 
अन्ध-पिश्वास और प्रापाण-पूजा भर हैं। नए स्कूलों में शिक्षा 
पाये हुए बच्चे, जिन्होंने वचपन से ही पाप्चात्य विचारों को भद्षण 
किया था, अपने नवीन आदर्श पर कारें करने लगे। आश्चये 
नहीं कि चारों ओर मानसिक अशान्ति उत्पन्न हुईं। पर अन्घ- 
विश्वास छोड़ सत्य की सच्ची खोज करने के बजाय, सत्य की 
कसौटी यह हुई कि 'पाश्चात्य क्या कहता है ?? ज्ाह्मण परिदतों 
को सार भगाओ, वेदों को जला दो, क्यों ! इसलिये कि पाग्वात 
ने कट्टा है। इस मानसिक अशान्ति ने 'छुघारः की एक नई लह 
पैदा कर दी । 
पर यदि तुम सच्चे सुधारफ होना चाहते हो, तो तोन- क्यों 
की आवश्यकता है। पहिली यद्द कि तुम्हें वास्तविक सह्दानूति 
होनी चाहिए। अपने भाइयों के दुख से क्या तुम सचमुः्द्दी 
ढुखी हो तुम सत्य ही समझते हो कि संसार में ;ख, 
अज्ञान और अन्ध-विश्वास भरा हुआ है ! क्‍या इस चिएर 
ने छुम्दारे सारे मस्तिष्क पर अधिकार कर लिय है। 
तुस्दारी रक्तविन्दुओं के संग क्या यह विचार भी छद्यरी 
धमनिरयों में दौड़ता है! क्‍या तुस्हारा हृदय समवेला. से 
विकल्ञ हो चुका है, यदि ऐसा है, तो सीढ़ी का .अरो यह 
पहला डंढ्ा है। इसके अन्तर तुन्हें सोचना चाहिए कि पुम्दास 
कोई निश्चित पथ भी है था चहीं। पुराने विचार सब अन्धः 
विश्वास ही क्यों न दवों इन्हीं अन्ध-विश्वास की काली घटाओं 
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के भीतर सत्य और ज्ञान की स्वर्रा-ज्योति छिएरी हुई है। क्‍या 
तुमने बादलों को कालिमा के उस पार उस पुस्य-प्रभा के दर्शव 
किए हैं! यदि यह सब किया है, तो यद अभी दूसरा डंडा है । 
अभो एक यात फी और आवश्यकता है। तुम्हारा उद्देश्य क्या 
है १ धन, वैभव अथवा असिद्धि की अभिलापा ने तो हुन्दें कार्य के 
लिए उत्साद्वित नहीं किया क्या तुम्हें विश्वास है कि अपने 
आदर्श पर तुम सदा ढटे रहोगे १ सारा संसार तुम्हें पैरों की 
ठोकरें दे, तो भी तुम पीछे पग न हृटाओगे ९ क्‍या तुम्दें अपना 
लच्य साक-साक् दिखाई देता है ( कर्तज्य-कर्म के लिए अपना 
जीवन तक उत्सर्ग करने के लिए क्या तुम तैयार हो | जब 
तक जीवन रहेगा, हृदय की एक भी धमसी में रक्त बहेगा, तब 
'तक निरन्तर अपना फार्थ ही फरते जाओगे १ ऐसा करने पर ही 
छुम सच्चे उपदेशक, सुधारक, पथ-प्रदर्शक तथा विश्व के सथे 
कल्याणकारी हो सक्कोगे | पर मनुष्य कितना चेसवरा, कितना 
अदूरदर्शी द्वोता है! बिलम्ब उसे असहनीय है। भविष्य को 
हद देख नहीं सफता। क्यों? इसलिए कि कम फरके फर्मफल 
भी वह शीघ्र द्वी चाहता है। उसे दूसरों से निपक्षाम सदानुभूति 
नहीं है। 'कर्म केवल कर्म के लिए! उसका आदर नहीं है। 
' क्ृष्णजी ने फहदा घा--- 
“क्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेपु फ्रदाचन 7 
हुम्दारा अधिकार कर्म करने का है, फर्मफल की चिन्ता क्‍यों 
करते हो ? कर्म फरो, छमेफल् को अपनी फ्लिकर आप करने 
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हो | पर भनुष्य सें सहनशीलता तनिक भी नहों है । लेता बनने 
का इच्छुक घह किसी भी पथ पर चल पड़ता है। संसार के 
खुधारक अधिकांश इसी श्रेणी के पुरुष होते हैं । 
। जैसा कि में कह चुका हूँ इस सुधार-आन्दोलब का तब 
जन्म हुआ था जबकि भौतिकवाद की छहरें भारतीय किनारों से 
उकरा रहीं थीं और ऐसा मालूम द्ोता था कि वे हमारे सभी 
आषे सिद्धान्वों और आदशों' को वह्द ले जावेंगी । पर इस देव- 
भूमि के तट पर ऐसी न जाने कितनी ही लहरें टक्कर मार चुकी 
थीं। उनके सामने यह दो बहुत हल्की थी। शवाष्दियों तक 
अनेक छहरों ने आकर दसारे देश को आन्दोलित किया है तथा 
जो छुछ उनके सामने पढ़ा है, उसे भष्द कर डात्ा है; इस्लाम 
की तलवार यहाँ चमक चुकी है और दीन और अल्लाद फी ध्यनि 
ने भारतीय आख्श को कम्पायमान कर दिया है फिर भी यह 
“संघ वूक्ान शान्त द्वो गए हैं और हमारे जातीय जादू जैसे के. 
सैसे घने रहे हैं। 
इसारी भारतीय जाति का नाश हो नहीं सक्तता। आज भी 

चद् अमर खड़ी है और तथ तक इसी भाँति अटल और अमर 
खड़ी रहेगी जब तक कि भारतीय अपने आए आदर्शों का 
त्थाग न करेंगे, जब तक कि ये अपनी आत्मिकता को न छोड़ेंगे । 
भारतीय दीन, द्वीन, भिखारी होकर ही क्यों न रहें ; दीनवा और: 

दारिद्र उन्हें फदाचित सदैव के लिए ही क्यों न घेरे रहें, पर वे 
अपने परमात्मा को भ- छोड़ेंगे, वे यह कभी न भूलेंगे कि के 
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ऋषियों वी सनन्‍्वान हैं । जेंसे कि परिचिस में निर्धव से विर्धन 
जन भी अपनी उत्पत्ति किसी तेरहवीं शताब्दी के डाऊू सर्दार 
“से हँढ निक्नालने में अपना गैरव समभता है, उसी प्रकार भार- 
सीय सिंहासन पर वेठा हुआ एक चक्रवर्ती सम्राद भी, किसी 
चनचारी मिज्ुक ऋषि फा, जिसने वल्छल-वस्य पहन, कन्द मूल- 
फल खाकर, परमेश्वर के अनन्त सौन्दर्य के दर्शाव किए हों, 
अपने आपको वंशज घताकर गौरव मानता है। ऐसे ही एुरुपों 
से धस्पत्ति ढूँढ निफालने में हमारा गौरव है और जब तक 
पविन्नवा इस अकार पूजी जायगी, सारतवर्ष अमर रहेगा। 
इसी समय जब भारतवर्प में विविध प्रकार के सुघार आन्दो- 
तम दो रहे थे, वंगाल के एक सुदूर गाँव में २० फेजुअरी सन्‌ 
१८३५ ई० को एक निर्धभ ज्रद्मण-दम्पति के एक पुत्र उत्पन्न 
हुआ । वाह्मक के भाता-पित्य दोनों ही कट्टर आझण थे। एक 
सच्चे फट्टर ्राह्मण झा जीवन वास्तव में त्याय का जीवन होता 
है। उसके लिए घहुत थोड़े पेशे हैं और केवल घन-दौलत उत्पन्न 
करने का तो वह फोई कार्य नहीं कर सकता | उसे फिर दूसरों का 
दान भी न लेसा चाहिए । आप लोग सोच सकते हैं, इसका जीवत 
फितना कठोर द्ोता होगा ! आप लोगों ने त्रक्मण जाति फे विपय में 
अनेफ बातें सुनी होंगी; पर कभी अपने हृदय में यह न सोचा होगा 
कि भला, ऐसी क्या वात है जिससे इस जाति ने अन्य जातियों 
पर इतना प्रभाव जमा रक्खा है। देश की सभी ज्ञातियों में यह 
जाति सबसे अधिक ग्ररीच है। उनके प्रभाव का रदरव है, उनका 
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स्याग । धन सम्पत्ति की वे कभी काम्रता नहीं करते। संसार के 
जितने घर्म-युरु समुदाय हैं, भारतीय जाह्मण समाज उन सबसे 
ही अधिक निर्धन है, और इसी कारण इन सबसे अधिक शक्ति- 
शाज्लो भी है। ऐसी नि्धेनता में भी एक त्राह्मण ख्रो एक गरीब 
आदमी फो विना कुछ खाने को दिये हुए गाँव से न चज्ना जाने 
देगी । भारतीय मोता फा यह श्रेष्ठ फतेब्य माना जाता है। साता 
होने से अन्त में, सबको खिज्ञाकर उसे खय॑ खाना चाहिए | इस- 
लिये भारतवर्ष में मात्रा की ईश्वर के समान उपासना फ्री जाती 
है । वर्तमान शिक्वु की माता एक आदर्श माता थी। जितनी ही 
ऊँची ज्ञाति दयोती है, उतने ही विशेष नियम उस्ते पालन करने 
यड़ते हैं। नीची जातिवाले जो चाहें खा पी सकते हैं; पर जैसे 
दी सामाजिक श्रेणियों में ऊपर चढ़ो, रइन-खट्न ओर खान- 
पान के नियम भी वैसे ही बढ़दे जाते हैं। और आह्मण जाति सें 
पहुँचकऋर जो कि सबसे ऊँची जाति है और भारतवासियों फी 
सौ रूपी धर्स-गुर है, नियम इतने अधिक हो जाते हैं कि जीवन 
चहु॒त ही संकुचित हो जाता है! पाश्चात्य खान-पान और रहन- 
सहन को देखते हुए तो उनझा जीवन घोर तगस्‍्पा है। पर उनमें 
चढ़ी धढ़ता दोती है। कोई भी विचार हाथ आ जाने पर वे उसके 
अन्त ठ% दी पहुँच कर छोड़ते हैं। पीढ़ी-इर-पीढ़ी वे उसी 
विचार को पक्कड़े रहते हैं, जब तक कि उसका सार नहीं 
निक्ाज्न लेते । हि 


ऋट्टर हिन्दुओं का जीवन इस मफार वहुत ही एकान्त दोदा 
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है। उनके विचार, उनकी भावनाएँ उन्हींड्री होती हैं। पुरानी 
पुस्तकों में उनकी जीवनचर्या प्रत्येक छोटी से छोटी बात कोः 
भो ध्यान रखकर -वर्शित की गई है और उन्होंने भी प्रत्येक 
नियम को वज्ञ-हाथों से पकड़ रखा है। भूखे मरना उन्हें स्वी- 
फार है पर इतर जाति के पुरुष का चनाया भोजन कद्ापि भ्रहण 
न करेंगे। पर उनमें सश्ची लगन और अपार हृढ़ता रहती 
है। कट्टर हिन्दुओं का जीवन प्रयाद विश्वास और अनुपम 
धर्माचरण का जीवन है। अपने प्रगाढ विश्वास के ही कारण तो 
वे कट्टर होते हैं। हम सब लोगों फे लिए चाहे उनका पथ जिसका 
वे इस इृद्वा से अनुसरण एरते हैं, ठोक न दो ; पर उनके लिए 
तो है। हमारी धर्म-पुखक्ों में लिखा है कि मनुष्य को सीमा के 
घाहर भी दानी होना चाहिए। यदि एक जन दूसरे की प्राण-रक्षा 
के लिए खयम्‌ भूखा रहकर अपने प्राण गँंबाता है, तो बह ठोक 
करता है। यही नहीं, प्रत्युत उसे ऐसा आचरण करना भी 
चाहिए | आह्मण से आशा की जाती है कि इस विचार को वह 
इस फठोर सीमा तक अठुसरण फरे। जो भारतीय साहित्य से 
परिचित हैं,.उन्हें महाभारत की एक सुन्दर कथा याद आवेगीं 
जिसमें एक समूचे परिवार ने भूखे रहते हुए अपना अन्तिम 
परोसा हुआ भोजन एक भिखारी को देकर प्राण त्याग दिए | 
इसमें कोई श््युक्ति नहीं; क्‍योंकि ऐसी बातें अब भी होती हैं 
मेरे गुरु के माता-पिता का चरित्र भी वहुत छुछ.इसी प्रकार का 
था। वे वहुत द्वी निर्भन थे । फिर भी बहुघा एक ग्ररीच आदमी 
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को भोजन देकर साता व्िनभर खर्य बिना अन्न के रहती | ऐसे 
आता-पिता फे घर यद्द वालक जन्मा था और आरम्भ से बह एक 
अद्भुत बालक था। उसे अपना पिछला जीवन जन्म से ही याद 
था। जिस लिये वह संसार में आया था उसका भो उद्रे ध्यान 
था अपने ध्येय की पूर्ति के लिए उसने अपनी सारी शक्ति 
लगा दी। अभी वह विल्क॒त् बच्चा द्वी था जबकि उसके पिता का 
खर्गबास हो गया । बच्चा पढ़ने के लिए पाठशाला में विठाया 
गया | जह्मण-पुत्र को पाठशाला अवश्य जाना चाहिए; क्योंकि 
जाति-नियमों के फारण वद क्रेबल्न विद्या-सस्पन्थी फार्य कर 
सकता है। भारतवर्ष की आचीन शिक्षा-प्रणाली जो आज भी 
वहाँ अनेक स्थानों में विशेषकर सन्यासियों में प्रचलित है, 
चतंमान शिक्षा-प्रणाली से बिल्कुल्ल भ्रिन्न थी। विद्यार्थियों को 
कोई शुल्क न देना होता था। विद्या इतनी पवित्र सममी जाती 
थी कि घन लेकर उसका क्रय करना एक नितान्त गर्दित कार्य 
गरिना जाता था। विद्या निःशुल्क, वरिचा किसी रोक-डोक के दो 
जानी चाहिए। शिक्षक विद्यर्थियों को निःशुल्क शिक्षा दी न देते 
औ; प्रत्युत्‌ बहुत से उन्हें अपने पास से भोजन-वस्् भो देते थे । 
इन शिक्षकों के पोषण के लिए कुछ घनी परिवार विवाह आदि 
के अवसर पर अथवा छिसी सृतक की अन्तक्रिया आदि करने 
'पर उन्हें समुचित धन देते ये। इुछ दान उसझ्े बँदे हुए थे मिधके 
चढले उन्हें विद्यार्थियों का पालन फरना होता था। इस बालक 
का बड़ा भाई बहुत विद्वान था। वह उद्ीक्षे पास विद्याध्ययन के 
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लिए गया। थोड़े द्वी दिनों में इस वात्रक को विश्वास दो गया 
कि सांसारिक पिद्योओं का लक्ष्य केवल भौतिक उन्नति की भोर 
डी है। इसलिये उसने अध्ययन घोड़ आत्मिझ ज्ञान को खोजने 
का तिश्चय किया | पिता फो रुत्यु हाने से यह परिवार और भी 
विधेन हो गया था | घालक को अपनी जीबिका आप उपांर्जित 
करनी थी । कल्ूकत्ते के पास एक जगह जाकर बढ श्र मन्दिर 
का पुजारी द्वो गया। ब्राद्मण के लिए पुजारी-काय्ये बहुत मिन्‍य 
समम्म जाता है। हसारे मन्दिर आप लोगों के गिर्जावरों की 
आँति नहीं हैं। जनता व्दाँ उपासना फे लिए नहीं आती ; क्योंकि 
आरतवप में सावजनिक उपासना क्री प्रणाली नहीं है। धनी 
पुरुष केबल धार्मिक कार्य जानकर सन्दिर बनबाते हैं। 
यदि किसीके पास अधिक घन-पम्पत्ति होती है, वो वद्द एक 
मन्दिर घनवाता है। उसमें ईश्वर के किसी अवतार की सूर्ति की 
चह स्थापना करता है। फिर ईश्वर के नाम पर पूजा के लिए उसे 
अर्पित कर देता है । उपासना घहुत कुछ आप लोगों के 
शोमन फैयलिक गिर्जाघरों की सी दोती है यथा धार्मिक पुस्तकों 
में से कुछ वाक्य पढ़ना, सूर्ति की आरती करना, मूर्ति का सब 
कार से आदर-सम्मान करना जैसे कि दस किसी महान पुरुष 
का फरते हैं ; मन्दिर में केवत्न यद्दी होता है। जो मन्दिर. में नित्य 
जाता है, षद न जाने चाले से कुछ बहुत अधिक धार्मिक नहीं 
आना जाता। पास्व में न जानेवाला अधिक धार्मिक समझा 
जाता है, क्योंकि भारतवर्ष में घर प्रत्येक्न पुरुष कां अपना विशेष 


२० * अक्ति और वेदान्त, 


कार्य है। बह अपनी उपासना खेच्छाठुतार अपने घर भीवर 
बैठकर दी करता है ( प्राचीन-झाव से ही इसारे देश में पुजारी- 
बृत्ति निन्‍्य समझो गई है। इसके पीछे एक विचार और छिपा 
है। पैसा लेकर बिद्या देना जब विनय सममा गया है तब पर्स के 
लिए पैसा लेता और व्यापार करना तो उससे कहीं अधिक जघत्य 
कार्य है। आप सोच सकते हैं कि उस बात के हृदय पर क्या 
बीती होगो जक जीविका के लिए वाध्य हो उसे पुजारी-बृत्ति 
भृहरा करनी पड़ी होगी। 
- चंगाक्ष में ऐसे झनेफ फबि हो गए हैं, मिनके गीतों ने साथा- 
रख जनता के हृदय को मोह लिया है। कलके की गलियों 
में और अत्येक गाँव में वे गीत गाये जाते हैं। इममें से अधिकांश 
धार्मिक गीत हैं। उनका मुख्य विषय जो कि सभो भारतीय- धर्मो' 
में समानरूप से पाया जाता है, ईश्वर की अलुभूति है ! भारतवर्ष , 
में कोई भी धार्मिक युस्तक ऐसी नहीं है, जिसमें इसो विचार का 
प्रतिपादन न किया गया हो। मनुष्य को ईश्वर फा साज्ञा्त॑ 
अनुभव होना चाहिए, उसे देखना चाहिए, उससे चातचीत करना 
चाहिए ; यद्दी धर्म है। भारत में अमेक महात्माओं की कथाएँ 
असिद्ध हैं, लिन्दें इधवर ने दर्शन दिए हैं। ऐसे हो सिद्धान्तों पर 
भारतीयों का धर्म स्थिर है। उनकी धार्मिक पुरतकें - और ग्रन्थ 
ऐसे पुरुषों .के लिखे हुए हैं जिन्हें आत्मिक विषयों का अत्यक्त 
अजुभव था ! यह पुस्तकें मस्तिष्क के लिए नहीं लिखी गईंन 
कितनी ही तके-बुद्धि उन्हें सममद्दी सकती है; क्योंकि इन्हें उन 
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पुरुषों ने लिखा था जिनका अनुभव प्रत्यत्ष था। विना उनकी 
समानता प्राप्त किए फोई उन्हें समझ नहीं सकता । थे कहते हैं 
कि इस जोवन में ही ईशर का-प्रत्यक्ष अलुभव संभव है और 
घर्मं का आरंभ इस प्रकार की अदुभव-क्रिया से द्वी होता है। 
सभी धर्मो" फा समानहूप से यह आन्तरिक सिद्धान्त है। इसी 
कारण एक जन जिसने बछत्व कुत्ता में पूर्ण निषुणता प्राप्त की 
है तथा जिसकी तकं-बुद्धि भी अत्यन्त प्रखर है, जब हमारे यहाँ 
बढ़े लम्बे-चौड़े उपदेश देता है, तो भी फोई उसकी बात सुनने 
नहीं भाता । इसके विरुद्ध एक निर्धन पुरूष फो जो अपनी 
माउ-साया सो कठिनता से ब्रोल सकता है, आया देश उसके 
जीवनकाल में दी उसे ईश्वर के समान पूजते लगता है। लोगों 
को किसी प्रकार विश्वास हो जाता है कि इसे भत्यक्ष अनुभव दो 
चुका है, धर्म उसके लिए तार्किक विवेचना का विपय-सर ही 
नहीं है, तथा वह धरम, परमात्मा, आत्मा की अ्मरता आदि 
विषयों पर अँथेरे में ही नहीं व्टोल रद्य है। देश के फोने-कोनने 
से आकर लोग उसके दर्शन फरते हैं और धीरे-धीरे उसे ईश्वर 
का अवतार मान उसकी पूजा करने लग जाते हैं । 

मन्दिर में अमयदायिनी माता की एक मूर्ति थी। यह घालक 
सन्ध्या, सबेरे उसकी पूजादि कराये करवाता था । धीरे-धीरे उसके 
मन में यह प्रश्न बार-बार उठने लगा क्रि 'इस मूर्ति के पीछे 
क्या वास्तव में कुछ है? क्‍या यह सत्य है कि संसार में एक 
अभयदायिनी माता है? क्या यह चैतन्यरूप से रहती हुई संसार 
फ्रा०--२ 
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की यति छो निश्चित्‌ करती है ? अथवा यद्द सब सभ्न है! धम्मे 
में क्‍या फोई तथ्य है?!” इस अफार के तक-वित का समय 
प्रायः प्रत्येक हिन्दू बच्चे के लिये आता है। इमारे देश में सन्देह 
करने का यह एक स्थायी विपय है कि जो हम कर रहे हैं, वह्द 
सत्य है वा नहीं! फोरे तार्किक सिद्धान्तों से हमें सन्‍्तोष नहीं 
होता । यद्यपि झात्मा-परसात्मा के विपय में जितने भी तकेसिद्धान्तों 
का प्रतिपादन हुआ है, वहाँ विद्यमान हैं। तके और पुस्तकें 
ज्यों को सन्तोप नहीं देतों; क्योंकि सदस्रों पुरुषों के दृट्य पर 
इसी भत्यक्ष इंचवरानुभूति.के विचार ने अधिकार जमा रक्‍्खा 
है। क्या सत्य हो परसेश्वर कहीं है ! यदि है, तो क्या मैं उसे देख 
सकता हूँ क्या मैं सत्य का प्रत्यक्ष अनुमव कर सकता हूँ 
पाश्चात्यों के लिये यह सब बहुत ही असंभव जँचेगा पर हम 
ज्ञोगों के लिए इससे अधिक संभव कुछ नहीं। इस सिद्धान्त के 
लिए मलुष्य अपना जीवन तक उत्सगे कर देंगे। इसी विचार के 
पीछे सदस्नों हिन्दू प्रतिषई अपता घर-वार छोड़ देते हैं और 
उनमें से बहुत से झायामी कठिनाइयों का सामता मर कर सकने 
के फारण मृत्यु को प्राप्त होते हैं। पारचात्व देशीयों के लिए यह 
सव बहुत ही फाल्पब्िक जँंचेगा और मैं उसका फारण भी 
समभता हूँ; पर पश्चिम में इतने वर्ष रहकर भी मैं सममता हूँ 
कि ऐसे विचार वाज्ा जीवन दी वास्तविक जीवन है। 
जीवन क्षण-स्थायी है; चाहे तुम्र गंली में फास करनेवाले 

मजदूर हो, चाहे लाखों जनों के ऊपर राज्य फरनेबाले चक्रवर्ती 
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सम्नाद हो, चाहे तुन्दारा खास्थ्य अच्छे से अच्छा हो, चादे छुरे 
से घुरा हो । हिन्दू कहता है कि जीवत की इस पहेली का केवल 
शक उत्तर है, परमात्मा और घर्म। यदि ये सत्य दों, तो जीवन 
आुखदायी रहने योग्य वथा सा्थक होता है ; नहीं वो जीवन व्यर्थ 
ऋा एक वोक है । यह हमारा प्राच्य सिद्धान्त है; पर कोई भी 
तक उसे सिद्ध नहीं कर सकता! वह केवल उसे संभव कर 
सकता है, इससे अधिक नहीं । प्रत्यक्ष अनुभव इन्द्रियों द्वारा 
होता है । दूसरों को धर्म की सत्यवा दिखाने के लिए हमें घम की 
अत्यक्ष अनुभूचि होनी चादिए। उत्परचात्‌ इश्वर में विश्वास फरने 
ने लिए हमें इश्वर का साक्षात्‌ अनुभव चाहिए। इसलिए हमारा 
अनुभव ही हमें इन वस्तुओं की सत्यता ववा सकता है । 
इसी विचार ने बालक के हृदय को अपने वश में कर लिया। 
अपने जीबन का प्रतित्तण चद इसी विपय का चिन्तन फरते हुए 
विवाद | दिन अतिदिन वद्द रो-रोकर कहदता--'मावा, तू सत्य 
ही फहीं है अयवा यद्द सव कोरी भावुऋता है १ तेरा अस्तित्व 
ले हुए लोगों और कवियों की कल्पना-मात्र है या एक अखस्ड 
सत्य है | पुस्तकों की विद्या से वह अनभिज्ञ था तथा स्कूली 
शिक्षा उसे मिली न थी। इसलिए उसका मस्तिष्क और भी 
स्वस्थ, स्वाभाविक और ताजा था। दूसरों के बिचारों को न 
जानने के कारण उसके अपने विचार और भी पविन्न थे | यह 
विचार प्रतिदिन उसके हृदय में ज़ोर - पकड़ता गया यहाँ तक कि 
अन्त में उसे अन्य किसी बात की छुछ भी चिन्ता न होदी। 


श्छ भक्ति और वेदान्द- 


पृजा वह भली-माँति न करा पावा। छोटी छोटी चातों में मूल 
दो जाती । कमी वह सूर्ति छा भोग लगाता भूल्र जादे, कमी 
सारे दिव आरवी ही उवारा करे तथा और सब बातें भूल 
जावे अस्त सें भन्दिर मे पुजारी-छझाये करता उसके लिए 
असंभव दो गया! मन्दिर छोड उसने एक समीपवर्ती बन सें 
प्रवेश किया और वहाँ रहने लगा। अपने लीवत के इस भाग था 
इतिहास उन्होंने मुझसे कई बार कह्ा है। बालक को सूे के 
उद्य-अस्त का भी ज्ञान न होता, न यही ध्याव था कि में किले 
प्रकार रह रहा हूँ । अपनी ओर से उसे पूर्ण विस्टरति हो गई 
तथा उसे खाने-पीजे की भी सुधि न होती। इस समय एक 
दयालु सम्वन्धी उसच प्रेम-पूपेछ देख-भाल करता दया उसके 
मुँह में भोजन रख देता, जो बह चुपचाप स्मावदश चवा लेता । 
चालक के राति दिन इसी प्रचार दीतने लगे | पूरा दिन बीत 
जाने पर संध्या समय जब मन्दिर के धण्ढों क्वी मधुर स्वनि 
तथा उपासक्रों के गीव छा मोहरू शब्द वन-दक्षों की शाजा- 
अशाज्ाओं को सेदकर चालक के कानों तक पहुँचता, दो 
चह बहुत दुली होदा और दातर द्वोकर कहदा--'साता पंक दिन 
और भी व्यय गण और तू न भाई । सेरे इस लघु-लोबन का 
पक दिल बीत थया और मुझे सत्य के दर्सन त हुए ।' कभी वो 
वहुत दी कावर हो द्मीन पर क्लोटन्‍लोटकर वह जब रोता । 
सत्व ज्ञात्र के ज्षिए सनुष्प-हंदव में उत्तन्न होनेवाली चह 
दीत्र पिपासा थी । इसी पुरुष ने मुझसे कहा था-- 


मेरे पथअदर्शक. " २४ 


चच्चे, यदि एक फोठरी में एक स्वर्श-सुद्राओं की थेत्री हो और 
वराल की कोठरी में एक डाकू सोता हो, तो क्या तुम समझते 
हो कि उसे नींद आबेगी ? फभी नहीं। वह थददी सोचता रहेगा 
फि कैसे दूसरी कफोठरी में जाऊँ और रक्खा हुआ धन प्राप्त करूँ। 
सब क्ष्या तुम. समझते दो कि जिसे यह छृढ़ विश्वास होगा कि 
इस भायाअक्ृति के पीछे एक अमर सत्य है, एक परमात्मा है, 
एफ सशिदातन्द है, जिसके समत्त हमारे सभी. इन्द्रिय सुख फीके 
हैं, बह विना उसे प्राप्त किए रह सकता है ? पल भर भी वह 
. विना प्रयत्न किए ने रहेगा। लगन उसे पागल पना देगी ।' इसी 
दैवी पागलपन ने वाज़्क फो भो घेर लिया। इस समय उसका 
कोई शुरु न था, सब कहते कि उसका दिमारा फिर गया है पर 
कोई कुछ वात बतानेवाला न था। इुनियाँ में होता ही ऐसा है। 
यंदि कोई सांसारिक मिथ्या विभवों की त्याग देता है, दो लोग 
उसे पागल कदने लगते हैं; पर्र संसार का जीवन इन्हीं पागल्ों 
पर निर्भर होता है। इसी पागलपन में से उन्र शक्तियों” का 
प्रादुर्भाव हुआ है, जिन्होंने हमारी इस ठढुनिया को द्विल्ला दिया 
है तथा इसी पागत्षपन् से भावी की बह शक्तियाँ जन्मेंगी, जो 
संसार फो फिर भी चकित कर देंगी। रुत्य जी प्राप्ति के लिए 
इसी प्रकार धोर आत्मिक युद्ध के दिन, सप्ताह और मास बीतने 
सगे | धीरे-धीरे वालझ अद्भुत दृश्य देखने लगा। उसकी प्रकृति 
की छिपी हुई शक्तियाँ ऊपर आये लगीं। पढें के बाद पर्दा हटने 
ज्ञगा। माता खय॑ं ही उसकी गुरू हुई और उसे वह गुप्त सत्य 


श्दृ भक्ति और चेदान्त- 


बताया, जिसे वह खोज रद्य था। इस समय वहाँ एक अत्यन्त 
सुन्दर स्मणी आई, जो सुन्दरी होते के साथ द्वी एक बहुत बढ़ी 
बिहुपी थी । मेरे गुरू कद्दा करते थे कि चह विदुपी वथी, 
चरन्‌ विद्या की देवी थी। माजुपी .खरूप में सरस्वती थी। 
हमारी भारतीय जाति की विचित्रता आपको यहाँ भी दिखाई 
देगी। साधारण ख्त्रियों के अवियान्वकार में घिरे रहने पर भी, 
तथा जिसे जाप लोय खतंव्रता कहते हैं, उससे वश्ित रहने पर 
भी, हमारे यहाँ आपको ऐसी आशातीत ,श्रात्मिक उन्नत्ति करने 
चाली द्ियाँ मिल्ष सकती हैं। वह एक सन्यासितरी थी; क्‍योंकि 
सि्रयाँ भी संसार त्याग, धन-सम्पति छोड़ और अविवाहित रह- 
कर परसेश्वर की उपासना करतो हैं। वह आई और उस धन- 
चाक्षक की कहानी सुनकर उसके पास जाना निम्धय किया। 
इस रमणी से उसे पद्िल्ी सद्दायता मिली! वाक्षक के दुख को 
उसने शीघ्र पहचान लिया और उससे कहा--मेरे चच्चे, वह 
युरुष धन्य है, जो इस प्रकार पायल हो जाता है। सारी दुनिया 
ही शयक्ष है, फोई घन के लिए, कोई सुख के लिए, कोई कीर्ति 
फे लिए, कोई अन्य वस्तुओं के लिए। पर वह जन घन्व है, जो 
परसात्मा के लिए पागल्न होता है। ऐसे मनुष्य विरले ही होते 
हैं । यह रमणी उस वालक के समीप वर्षों तक रही, उसे सभी 
आरतोय धर्मो' की शिक्षा दी, योगाभ्यास की सभी कियाएँ 


बताई, वाल यह कि वालक की विशाल शक्ति को आत्मिक 
उन्नति के उचित सा्गे पर जगा दिया । 
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बाद को उसी बल में सिक्तावृत्ति से रहनेधाला एक सन्यासी 
आया। बह बढ़ा विद्यान्‌ तथा सभी दर्शनों का ज्वाता था। वह 
एक विचित्र आदर्शवादी था। बह कहता था कि संसार सत्य 
नहीं है और यह दिखाने के लिए कि वह कमी किसी घर में नहीं 
जाता, वर्षो, गर्मी, सभी समय वाहर मैदान में वह खुली हवा में 
ही रहता। वह चालक को वेदों फी शिक्षा देने लगा और उसे 
शीघ्र मालूम द्वो गया कि कुछ वादों में उसका शिष्य शुरु से भी 
चढ़कर है। वद्द घालक के पास कई मास रद्द, फिर उसे स्न्यास- 
आश्रम में दीक्षित कर वहाँ से चल्मा आया। 
बालक के सम्वन्धियों ने सोचा था कि वाक्षक का विवाह 
फर देने से उसका पागलपन दूर हो जायगा। भारतवर्ष में कभी 
कभी लड़कों के भावा-प्रिता ब्रिना उनके पूछे ही उत्का विधाह 
कर देते हैं। इस बालक की १८ घर्ष की आयु में एक ५ वर्ष की 
कन्या से शादी फर दी गई थी। वास्तव में ऐसा विवाह तो 
सगाई-मात्र दोता है। सच्चा बरिवाह वो तब होता है, जब कन्या 
युवावस्था को प्राप्त दोवी है और जब वर जाकर उसे अपने घर 
लिया लाता है; पर यद्द बालक तो अपनी स्त्री के विषय में सब 
कुछ द्वी भूल गया था। अपने सुदूर घर में उस वालिका ने सुना 
कि उसका पति सत्य और धर्म की खोज में जगा है तथा कोई- 
कोई उसे पागल भी समभते हैं। सच्ची बात जानने फी इच्छा से 
बह पति के पास स्वय॑ चल पड़ी+ अन्त में जब वह अपने 
सम्यासी पति कै सम्मुख आकर खड़ी हुई, तो तुरन्त उन्होंने 


श्८ भक्ति और वेद्धास्त, 


उसके अधिकार को स्वीकार कर लिया | यद्यपि भारतवर्ष में कोई 
मनुष्य स्री हो घा पुरुष धार्सिकर जीवन व्यतीत फरने पर इस 
प्रकार के सभी वन्धनों से मुक्त हो जाता है । नवयुवक सत्यासी ' 
उसके चरणों पर गिर पढ़ा श्रोर वोला--“मैंते प्रत्येक त्री को 
आातानमय देखना सीखा है, फिर भी मैं आपकी सेवा में 
अस्तुत हूँ ।" | 

घालिफा की आत्मा पवित्र और उन्नत थी। वह शपने पति 
के हृदय की भछ्कत्ता को पहचान सकती थी तथा उसके विचारों 
से उसे सहानुभुति थी। उसने तुरन्त पति को समझा दिया कि 
बह उन्हें सांसारिक माया-जाल में फिर नहीं फ्ेंसाना चाहतो है! 
उसकी इच्छा केवल यह है कि वह उनके पास रहे, उनकी 
सेवा करे तथा धनसे शिन्ना अहण करे। स्वामी के श्रेष्ठ भक्तों 
में से धद्ट एक थो तथा उसकी बढ देवता के सम्रान पूजा करती। 
इस प्रकार अपनी स्री फी स्वीकृति से अन्तिम वन्‍्धन सोढ़ वह 
अपना सन्यासी-जीवन बिताने के किए स्व्त्र हो गए | 

इसके अनन्तर अन्य धर्मो' के तथ्य जानने की उन्हें प्रधल 
इच्छा हुई | अरमी तक. अपना धर्म छोड़ अन्य किसी धसे से थे 
परिचित स थे । दूसरे घम्मा' के रहत्व फो भी बह जानना चाहते थे। 
इसलिए वह अन्य धर्मो' के शुरुओं के पास गए। इस बात का 
आप ज्लोग सदा ध्यान रखिए कि युरु से हमारा तात्पर्य बढ़ी- 
चड़ी पुस्तकें पढ़नेवाले से नहीं है, वरन्‌ उससे है, जिसे सत्य की 
_ख़ात॒भूति हुई हो, जिसने सत्य फो पुस्तकों डारा शवाब्दियों बाद 
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न जाना हो । .वह एक मुसल्मात धर्सज्ञ के पास गए और रहने 
लगे। उसके बताए हुए नियर्मा के अछुसार वे आचरण करने 
सगे और उन्हें यह देखकर आश्रय हुआ कि भत्ती-माँति नियमों 
का पालन फरने पर वह उसी लक्ष्य पर पहुँचे'हैं, जहाँ कि 
स्वधर्-मार्ग से चह पहिले द्वी पहुँच चुके थे। ईसामंसीह के 
सच्चे धर्म फा पाजन करने पर भी उन्हें वेसा ही 'मठुभव हुआ । 
देश के अन्य उपधर्म, जहाँ तक उन्हें मिले, उनका सी सच्चे 
हृदय से उन्होंने पालन किया और अत्येक बार वह एक ही लक्ष्य 
पर आकर रुके । इस प्रकार अपने अनुभव से उन्होंने जाना कि 
प्रत्येक धर्म का लय 'एफ दी है, एफ ही बात वे सब सिखाते 
हैं। अन्तर केवल क्रियाविधि में है और उससे भी अधिक भाषा 
में । वास्तविक लक्ष्य सबका एफ ही है। 
फिर उन्हें यद विचार हुआ क्ि पूर्ण मनुष्य होने के ल्लिए 
जी-पुरुष का भेद-भाव नए हो जाना चाहिए ! आत्मा तो.न स्रनी 
है न पुरुष | ख्री-पुरुष तो केवल हम शरीर से दोते हैं। इसलिये 
जिसे सच्ची आत्मा की श्राप्ति फरनी दो, उसे इस भेद फो जी से 
निकाल देना चाहिए। पुरुष-शरीर पाने फे 'कारण उन्होंने प्रत्येफ 
चस्तु फो नारी-मय देखना आरंभ किया । वह यह सोचने लगे 
कि इस ज्री हैं, द्धियों के द्वी कपड़े पहनने लगे, स्री के समान ही 
बातचीत करने लगे तथा अपने कुट्ठस्त्र की स्तलियों में ही रहने 
ज्ञगे। अन्त में वर्षा' के इस प्रकार के. जीवन फे पर्चात्‌ स्त्री- 
सुरुप का भेदज्ञान उनके हृदय से बिल्कुल द्वी. नष्डः हो गया। 


३० भक्ति और वेदन्त- 
भर्ुष्य-जीवन ने उनके किये: एक नया ही रूप धारण 
कर लिया । ४ 

इस पश्चिम में नारी-यूतरा की कात वहुव सुनते हैं; पर यहाँ 
नारी केवक्ष अपने यौवन और सुन्दरता के लिये ही पू्जी जाती है। 
हमारे गुरू प्रत्येक नारी को अमयदाविनों माता ही मानकर 
पूजते ; अन्य किसी कारण से नहीं। मैंने उन्हें उतर ख्लियों के , 
चरणों पर गिरते देखा है, -जिन्‍्हें समाज छूता भी नहीं है 
तथा आँसू वहाते हुये यह कहते सुता है कि 'माता, एक रूप 
में तू गलती में घूमती है, दूसरे में तू हो समत्त सृष्टि है। भावा, 
मैं ठुके मरकार करता हूँ। नमस्वार फरता हूँ ? 

उस जीवन की सुन्दरता को सोचिये, जिसकी सारी सांसा- 
रिकता नष्ठ हो गई है, जहाँ अति स्रो का मुख बदलकर केवल 
अभयदायिनी, विश्व की कल्याणकारिणी, खर्गीय भाता छा ही 
दीघ्र झुल दिखाई देवा है! ऐसे मलुष्य ने सचमुच ही प्रति स्री के 
पति प्रेम और श्रद्धा करना सोखा है। इसीकी हमें आवश्यकता 
है। क्या तुम कहते हो कि नारी क्री पवित्रता कभी नप्ट भी हो 
सकती है ? नहीं, नारी छी पवित्रता कभी नष्ठ नहीं हुई न होगी। 
खमाव से ही चह छुल-कपह पहिचान लेती है तथा सत्य, ज्ञान 
और पवित्रता फो हृदय से गातो है । सच्चे आत्म-ज्ञान के लिए 
इसी प्रफार की पविन्नता की नित्तान्त आवश्यकता है। 

इसी प्रकार की कठोर और अक्यूठ पविन्नत इस पुरुष के 
जीवत में भी आ गई। सभी जीवन-संग्रामों में बह विजय पा 


. मेरे पथअद्शक. इ्ृः 


चुका था। जिसकी फसाई के लिए जीवन के तीन चौथाई भाग 
को उन्होंने घोर परिश्रम करते हुए व्यतीत किया था, पद्दी आत्म- 
आन का अमूल्य धन अब संसार को देने का समय आ गया या। 
उनके उपदेश और शिक्षा का ढ्टः निराला ही था ; क्योंकि वह 
कभी घर्म-गुरू का स्थान ग्रहण न फरते । हमारे यहाँ धर्मोपदेशक' 
इश्वर के समान ही पूज्य समझा जाता है। माता-पिता के प्रति" 
भी हम उतनी भ्रद्धा-भक्ति नहीं दिखाते, माता-पिता हमें यह शरीर- 
मात्र ही देते हैं; पर गुरु वो हमारी आत्मा को मोक्ष-शार्य बवाताः 
है। दम उसीकी सन्तान हो जाते हैं, बह हमें नव-जन्‍्म देता 
है। सभी हिन्दू श्रेष्ठ घमे-गुरु का आदर करते हैं, चारों ओर 
से धेरकर उसकी पूजा फरते हैं। यह एक ऐसे दी घर्म-गुरु थे, 
पर उन्‍हें इसका तनिक भी ध्यानन था कि वे पूज्य हैं अथवा 
एक बड़े आत्म-ज्ञानी हैं। चह समझते थे कि जो छुछ मैं कहता 
हूँ, वह माता ही मुझसे कहलवाती है। वह सदा यद्दी कहते 
थे--यदि फभी मैं फ़ोई अच्छी वात कहता हूँ, तो यह सावा' 
ही फददती है। मेरा उसमें क्या है ९” अपने कार्ये के विषय में 
उनका सदा यही विचार रह्या और स॒त्यु-पर्य्रन्त उन्होंने उसे ना 
छोड़ा । इस मनुष्य ने किसी के आगे हाथ न पसारे। उनका 
सिद्धान्त था कि पहिले पूर्ण मनुष्यत प्राप्त करो, पहिले झात्म- 
ज्ञान जानो, फल तुम्हें इसका अपने आप सिलेगया । एक उपसा 
जो वह बहुत दिया करते थे, यह थी--/“जब कमल खिलता है, 
सो सघु-मक्खियाँ भघु के लिये स्वयं आ जाती हैं। उसी प्रकार 


झ््र्‌ भक्ति और वेद्न्तः 


हुम अपने चरित्र-कमल को विकसित होने दो, फल इसका सुम्हे 
अपने आप मिलेगा /” सीखने के लिये यह एक झावश्यक्र पर 
विफट पाठ है। मेरे गुरु ने मुझे सैकड़ों दी बार उसे झमे पढ़ाया, 
पफिर सी मैं उसे कभी-कभी भूल-जाता हूँ । विचार फी शक्ति को 
बहुत कमर लोग जानते हैं । यदि एक मलुष्य किसी गहर गुफा 
में जा अपने आपको वन्दकर वास्तव में कोई महत विचार 
सोचकर भर जाता है, तो वह विधार गुरा की अस्तरआधीरों 
को भी भेंदकर पायु की तरंगों पर चलकर ,मलुष्य-जाति के 
हंवय में समा जायगा। विचार की ऐसी ही सहृ॒ती शक्ति है। 
अपने विचार दूसरों फो वताने के लिये शीम्रवा करने की कोई 
आवश्यकता नहीं । पहिले अपने भीतर कुछ विचार भो तो इफ्ट्रे 
कर लो । बह्ी सिखा सकता है, जिसके पास कुछ सिखाने की 
है; क्योंकि धर्म सिखाना कोरी बातें बनाना नहीं है। धर्म दिण 
जाता है। जिस प्रकार मैं तुम्हें पक फूल दे सकता हूँ, उसी प्रकार 
आज्नज्ञान भी दिया जा सकता है। यह विल्कुक्ष ही सत्य है, 
इसमें तनिक भी सन्देह नहीं। भारतवर्ष में यह विचार बहुत 
प्राचीन समय से है। पश्चिम में इसीसे मिलता-जुलता धर्म 
शुरुझ्ों के उत्तराधिक्वार का विचार है अथात्‌ उन रोमन कैयलिक 
अम्े-गुरुओं का सिद्धान्त जो अपने आप फो ईसा-ससीद के चारह 
शिष्यों का क्रमाहुसार शिष्य सानते हैं। इसलिये तुम्द्रारा पद्िता 
ओष्ठ कत्तेव्य प्यपना चरित्र बनाना है। सत्य को पहिले तुम 
स्वयम्‌ जानो, फिर छुम्दें ऐसे बहुत मिल्लेंगे ; जिन्हें तुम उसे लिखा 
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सकोगे | थे सब स्वयं दी.तुम्दारे.पास आवेंगे। मेरे गुरू का चही 
आदर्श था। थे किसीके भी दोष व निकालते थे ! 

वर्षो' मैं उस पुरुष के साथ रहा; पर कभी भी मैंने उसे किसी 
भी धममे के लिये एफ भी निन्‍्दा-वाक्य फट्टते नहीं सुना।- सबके 
लिये उनके हृदय में समान सद्दानुभूति थी। उसकी पारस्परिक 
समानता को इन्होंने पश्चिचान लिया था। कोई ज्ञान, भक्ति 
अथवा फर्म-मार्ग का अनुसरण करे, चाहे रहस्पवादी हो, और 
संसार के सत-मतान्तर इन्हीं में से एक वा अधिक मत का प्रति- 
पादन करते हैं, फिर भी यह सव एक हो सकते हैं और भावी 
संसार यही फरने भी जा रद्दा है। यही विचार उनका भी था । 
वह किसी की भी निन्‍दा न करते, वरन्‌ सभी की अ्रच्छाइयों को 
देखते । ; 

सहस्नों, की संख्या में ज्ञोग इस अदूभुत पुरुष को एक आास्य 
भाषा सें व्याख्यान देते हुए सुनने फे लिये आते । उसक्रे भाषण 
का प्रति शब्द ज्ञान ओर जोश से भरा रहता। व्यास्याता का 
ज्यक्तित्व ही, जो छुछ भी वह कद्दता-है, उसे न्यूनाधिक प्रभाव" 
शाज्ली धनाता है, कद्दा चाहे जो जावे और उससे भी अधिक 
आपा चाहे जौन,ही हो ; हमाय सव फा दी ऐसा अनुभव होगा । 
इस लोग घहुत सुन्दर व्याल्याव,- तर्क से भरे हुए अदभुत 
व्यास्यान सुनते हैं; पर घर जाकर सब भूल जाते हैं । इसके 
व्रिशुद्ध कभी-कभी सरल से सरल भाषा में हम दो वाक्य सुन 
लेते हैं, जो जीवन-यात्रा में सदा हमारे संग रहते हैं और इमसे 
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रेसे घुल-मिल जाते हैं. कि उनका प्रभाव विरस्थायी द्वोचा है। 
जो मलुष्य अपने व्यक्तित्व फो शब्दों में रख सकता है, उसका 
आपण अवर्य प्रभावशाली होगा; पर उसका प्य्तित्व भी मद्दान्‌ 
हीना चाहिए। सभी शिक्षा जेना और देना है, शुरू देता, शिष्य 
लेता है; पर इसके पहिले गुरु के पास कुछ देने छो भी चाहिए 
और शिष्य को खुले हृदय से लेने के लिए तैयार रहना चाहिए । 
भारतवर्ष की राजधानी कल्षकत्ता, जहाँ क्लि हमारे देश का 
सबसे बड़ा विश्वविद्यालय है, जो फ्रि प्रति वपे अपने यहाँ से 
सैकड़ों की संख्या में सन्देहबादी और भौतिकवादियों को जन्म 
दे रद्दा था, उसी कलकत्ते के समीप वह रहने लगे। देश के 
साना विद्यालयों से लोग आ-आकर उनका भाषण सुनते थे। 
मैंने भी इनकी पर्चा सुनी और उनका व्याख्यान सुनने गया। 
चह एक सामान्य पुरुष लगते थे, फोई भी विशेपता मुझे न 
दिखी । बह बहुत द्वी सरत्न भाषा का प्रयोग करते । मैंने सोचा, 
क्या यह भी कोई बड़ा घर्मापदेशक हो सकता है ? में उनके पास 
सरककर पहुँचा और वही प्रश्न जो मैंने जीवन भर औरों-से 
पूछा था, उनसे भी पूछा--क्या आपको ईश्वर में विश्वास है ९? 
उन्दोंने उत्तर दिया--हाँ। “क्या आप उसे सिद्ध कर सकते 
हैं (! मैंने फिर पूँढा । उच्तर मिज्ञा-हाँ ! मैंने पूछा--'कैसे !” 
“क्योंकि मैं इश्वर को वैसे ही देख रहा हूँ जैसे तुम्हें, केवल तन्दारे 
देखने से उसका देखना अधिक यूढ़ है।” इस उत्तर से मैं तुरन्त 
ही प्रभाविव हो उठा । पहिली हो वार झुक एक पुरुष मिला 


- मेरे पथ-अंद्शंक, इ्ष 


जो कट्ट सकता था कि मैंते परमेश्वर को देखा है, .वथा घ॒र्स एक 
इढ़.सत्य-है, जो जाना जा सफता है, सांसारिक वस्तुओं के समान 
और उनसे भी अधिक उसका भी अनुभव किया जा सकता है। 
मैं दिन अति दिन उस पुरुष के: और निकट, आता गया. और 
अन्त में मैंने देखा कि धर्म दिया जा सकता है। एक स्पर्श, एक 
इृष्टिपात एफ जीवन को बदल सकती है। मैंने बुद्ध, ईसा और 
सुहस्मद्‌ तथा उन आचीन धर्म-प्रवतकों का हाल पढ़ा था, जो 
'कि खड़े हुए पुरुष से. कदवे--तू संयूर्ण हो जा” और वह हो 
जाता था। अब मैंने उसफी सत्यता को जाना. और जब इंस 
पुरुष को देखा, तो साय सन्देह आपसे आप लुप्त हो गया। 
चैसा किया जा सकता था और उनका कहना था कि धर्म संसार 
की अन्य किसी वस्तु से अधिक सुचारु रूप से दिया दिया 
जा सकता है। इसलिये पहिले. आत्मज्ञान प्राप्त करो। छुछ देने 
क-लिये अपने पास कर जो और.फिर संसार के सम्मुख खड़े 
होकर उसे 'दे डाज्नो । धर्म फोरी गण्पें दाँकना नहीं है, न थोये 
सिद्धान्त, तके या साम्प्रदायिकवा ही है। धर्म सभा और साम्प्र- 
दायों में नहीं रह सकता। आत्मा परमात्मा का संस्वन्ध धर्म 
है, एक सभा में दद कहाँ से आवेगा.? -धर्म का तब वो व्यापार 
होने लगेगा. और जहाँ भी व्यापार-अथवा व्यापार के सिद्धान्त 
अमे में लगाये जाते हैं, वहीं आत्मज्ञान नंट्ट हो जाता है|. मन्दिर 
और गिजें बनवाने में धर्म नहीं है, 'न सार्वजनिक उपासना में 
सम्मिलित होने का ही नाम घर्म है। न सभाओं. में, न व्यास्यानों 
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में, न पुस्तकों में, न शब्दों में--धर्म यहाँ कहां नहीं है। घर्म आत्म- 
ज्ञान को अजुभूति में है। सत्य तो यह है. कि हम सभी जानते 
हैं कि जब तक हमें स्वयं सत्य का अनुभव न होगा तथ तक 
हमें उस पर विश्वास नं होगा । चाहें जितना हम वाद-विवाद 
करें, चाहे जितने व्याख्यान सुनें, पर इनसे हमें कभी सन्तोष थे 
मिलेगा ; जब तक कि हमें स्वाठुभव व होश । उसी से इमारा 
सनन्‍्तोष होगा और इस प्रकार का अनुभव यदि हम केचल 
अथल्न करें, तो हम सब्रके लिये संभव है। घर्स के अतुभव के 
लिये पहला आदर्श त्याग का है। जहाँ तक हो सकते, हमें त्याग 
करना चादिये। अन्यकार और प्रकाश, सांसारिक्ष सुख और 
आत्मिक्त आनन्द, यह दोनों बातें एक साथ नहीं हो सकतीं। 
“खुदा और शैतान की सेवा एक साथ ही तुस नहीं कर सकते।” 

दूसरी, वात इससे भी अधिक महत्व की है, जो मैंने अपने 
शुरू से सीखी है। वह यह सुन्दर सत्य है कि संसार के धर्म एक: 
दुसरे के विरुद्ध नहीं हैं, न उसमें विशेष अन्तर द्वी है। एक असर 
सतातन धर्म के ही वे विविध निदर्शन है। एक सनातत्र धर्म 
अन्नन्तकाल से रहा.है और रुद्ेगा । विविय देशों में यही धर्म 
विविध रूप घारस करता है। इसलिए इमें सव घर्मो का सम्मान, 
करना चाहिए और जहाँ तक हो सके, उन सभी का पालन करना 
चाहिए । जाति-गुणों तथा भौगोलिक दशा से द्वी नहीं, ध्म- 
अचर्चक को व्यक्तिगत “शक्तियों के अच्जुसार भी प्रत्येक घर्म का 
रूप निश्चित्‌ होता है। एक भनुष्य में -घर्म” निरन्तर क्रिया 
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शीलवा, कर्स के रूप में प्रकट होता है। दूत्तरे में घननन्‍्य भक्ति 
तीसरे में रहस्यवार, चौथे में दाशैनिकता--इसो प्रकार सब में 
घर्म का अलग-अलग रूप होता है।यह सरासर ग्रलत है, जब 
हम दूसरों से कद्दते हैं-ुन्दाया मारे ठीछ नहीं है। हमें इस 
रहस्य को खूब समझ लेना चादिए कि एफ सत्र के नावा रूप 
हो सकते हैं, ध्लग-घत्नग स्थानों से देखने से एकद्दी सत्य तरह- 
तरह का दिखाई पड़ता है। इसे समस्त लेने पर हमें किसी भी 
धर्म से द्वेप न रहेगा, सभी से प्रत्युत्‌ सहाठभूति होगी। यह जान 
कर कि संसार में सबको प्रकृति मिन्न-मिन्न है, और एकट्टी धर्म 
के लिए उनका आचरण भिन्न-मिन्त द्वोगा, हमें एक दूसरे से छ्ेष 
स्पाग देना चाहिए ) जैसे प्रकृति के अनेक रूप द्वोते हुए भी बह 
एक है, उसके क्णभंगुर सहस्न-सहस्त पार्थिव रुप्रों के पीछे एक 
अनन्त स्थायी भौर अनादि प्रकृति है, बेसेद्दी महुष्य भी है। एक 
छोटा. ता अझु भी इस भारी ब्रद्माण्ड का एक बहुत दी लघु 
अंश है। इत सत्र नाना रूपों के होते हुए भी इन सबकी ही 
शक आनत्व आत्मा है। इस यात को इसमें अच्छी तरद्र समझ 
लेना चाहिए ! आज इस चात को समझते फी सबसे अधिक 
आवश्यकता है। हमारा देश तो अनन्त धमे-उपधर्मों का घर 
है। सौभाग्य अथवा दुर्भाग्य से जिस किसी के दिमाग में भी 
एक धार्मिक विचार उत्पन्न हुआ, वह अपने सत का करडा सबसे 
ऊँचा फहराना चाहता है। वधपत से ही संसार के धर्स-उपधर्मों 
को मैंने जान रकला है। मॉ्मत लोग तक भारत में धर्म-अचार 
क्रा०-३ 
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के लिए आए थे। मैं फहता हूँ, भारत इन सबकी आवभगव 
करो। आरतभूमि ही तो धर्मअचार के लिए अच्छी भूसि है। 
और सब फहीं से वहाँ धर्म की जड़ अधिक जमती हैं। यदि 
भारत में तुम राजनीति सिखाने आशझ गे, तो हिन्दू उसे सममेंगे 
नहीं ; पर यदि तुम धर्म का प्रचार करोगे, तो यह घादे जितना 
विचित्र हो, तुम्हारे थोढ़े ही समय में सह्ृल्नों अबुयायी हो 
जावेंगे | बहुत संभव है कि अपने जीवन में दी नुम देखता के 
समान पूजे जाओ । मुझे यह देख ऋर हर्ष होठा है, कि भारतवर्ष 
में इसीकी आवश्यक्रता है। हिन्दुओं के मत-मतान्तर सदंद्धों 
हैं और वहुधा एकमदूसरे के अत्यन्त विरुद्ध द्वोते हैं; फिर भी 
पूछोगे वो थे यही कहेंगे कि सभो मत और उपघम एक प्रधान 
धर्म के नाता रूप हैं। “जिस प्रकार नाना नवियाँ, भिन्न-मिन्न 
प॑तों से निकल, कोई टेढ़ी, कोई सीधी बहती हुई सभो समुद्र के 
अल में मित्ष जाती हैं; उसी प्रकार सभी मत-मतान्तर अपने- 
अपने निराले मार्गो' से अन्त में, हे इशर ! नुमे हो प्राप्त दोते 
हैं |” यहा कोरा सिद्धान्त नहीं; पर इसे एक उृढ़ सत्य जानना 
चाहिए । पर उन लोगों की भाँति नहीं, जो पड़ी उदारता दिख- 
लाते हुए कद्दते हैं--/हाँ, दं, और घर्मो” भें भी कोई-कोई बातें 
बहुत अच्छी दै।” ( कोई कोई तो इतने उद्दार दवोते हैं कि 
सोचते हैं. कि धार्मिक उच्ति होते हुए ओर धर्म बने हैं। वह 
धार्मिक उन्नति इसारे धर्म में आकर समाप्त हुई है; अतः 

हमारा घर्म तो पूर्ण है, अन्य अबूरे हैं!) एक मद्ाशय कहते 
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हैं कि हमारा घर्म सबसे पुराना है; इसलिए सबसे अच्छा है। 
दूसरे मद्दाशय कटते हैं, हमारा धरम सबसे वाद का हैं, इसलिए 
और भी अच्छा है। हमें जानना यह चाहिए. सभी घर्म मतुष्य 
को मुक्ति दे सकते हैं। ठुसने मन्दिर और गिर्जो' में जो भेद-भाच 
की घात सुत्ती है, वर सघ मिथ्या अपद्य हैं। सबका रक्षक पद्ी 
शक परमात्मा हैं भौर न तुस, न मैं, न अन्य फोई आत्मा को 
रत्ती मर भी मुक्ति दे सकवा है। मुक्तिशता वही एक इैश्वर है। 
मैं नहीं समता कि कैसे लोग अपने को आरस्तिक कहते हुए 
समभतते हैं कि परमात्मा ने सारा सत्य-ज्ञान मुट्ठी सर मनुष्यों को 
सौंपकर उन्हींकों संसार की मुक्ति का ठेका दे दिया है। क्रिसी 
ओऔी मनुष्य के विश्वास में दखज्ञ न दो । यदि तुम्दारे पास छुछ 
अधिक सुन्दर देने को है, यदि जद्०ें। एक मनुष्य खड़ा है वहँ। से 
डकेल्नकर उम्र तुम और ऊपर ले जा सकते हो, तो बैसा फरो ; 
जहों तो जो उसके पास है, उसे भी नष्ट न करो। सच्चा सुरु 
अद्दी है, जो एक पल में मानों अपने सहस्नों रूप रख सकता है। 
अन्ना गुरु वही है, जो शिष्य के संग्र शिष्य घच सकता है, उसके 
शरीर में पैठ उसछी ही आंखों स देख सकता है, टसके दी कानों 
से सुन सफता हैं तथा उसके मस्तिष्क से घिचार सकता है । ऐसा 
ही गुरु धर्म सिखा सकता है, अन्य नहीं । मिदने खण्डन करने 

चाले, और दूसरे के धर्म को थोया बताने वाले धर्म गुरु हैं, उनसे 

संसार का फोई भला नहीं दो सकता। 
अपने गुरू को देखकर मैंने समझा क्वि इस जोवन में भी 
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सनुष्य पूर्णाता प्राप्त कर सकता है। उस सुखारबरिन्द ने कभी 
किसीके लिए फोई मिन्दा-वाक्य नहीं कह्दा, न किसीके दोप दी 
मिकाले । वे आंखें घुराई देख द्वी न सकतीं थीं, उस सस्तिष्क के 
लिए घुराई की कल्पना करना भी असंभव था। अच्छाई छोड़ 
बह कुछ न देख सकते थे। यह अपार पवित्रता, यह अन्यतम- 
स्थाग आत्म-ज्ञान पाने के दो रहस्य-्मय मार्य हैं । वेद कहते हैं-- 
“तन तो घम-सम्पत्ति से, न सन्तवान-उ्तपत्ति से, केबल त्याग से हां 
हुम अमरत्व आरप्त कर सकते हो |” ईसा ने भी ऐसा ही कह्दा है 
«जो छुछ् तुम्दारे पास हो, उसे बेचकर ग़रीथों को दे दो और 
फिर भेरे अतुयायी हो |” 
यही वात बड़े-बड़े धर्म-पव्तंकों और सन्‍्तों ने कही है और 
उसीके अनुसार उन्होंने जीवन भर आचरण भी किया है। बिना 
त्याग के आत्मश्ञान कैसे मिल सकता है? सर्दध्न सभी धर्मो" 
का मूल तत्व यह त्याग है और जिस धर्म में भी श्ाग का झंश 
क्रम द्ोगा, इन्द्रिय-सुख उतना हीं अधिक होगा, फलत: आत्म- 
ज्ञाच भी उतना दी कम होगा । वह मलुष्य तो त्याग की सूतति था। 
इहसारे देश में जो सन्‍्यासी हो उसके लिए घर-शर घन-दौलत 
का त्थागना आवश्यंक है, मेरे गुरु ने इस नियस का अक्षरशम 
पालन किया। 
ऐसे सैकड़ों थे, जो उन्हें कोई सेंट देकर अपने क्रो इृत्क॒त्य 
सानते, जो सहस्नों की मैलियां उनके चरणों पर विना सागि दी 
निदावर छर देंते; पर ऐसे ही मनुष्यों से वह दूर भागते थे। 
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त्याग करना 'कोई उनसे सीख सकता था, घन-वैभव फी इच्छा 
और इन्द्रिय सुख पर उन्होंने पूर्ण विजय पाई थी। इन दिलों 
में ऐसे त्याग फी आवश्यकता है, जय मनुष्य सम्मने को हैं कि 
वे अपनी “अरूरियातों” के विना रद्द ही नहीं सकते और जब 
से दिन-प्रतिदिन प्रबल वेग से बढ़ती जा रही है। भाज आवश्य- 
ऋता है ऐसे पुरुष की जो संसार के इन अविश्वासियों के सन्मुख 
खड़ा होकर उनसे फहे--देखो, में तुम्हारे घन, वैभव, फीतिं और 
औरव की तृण भर भी पर्वाहः नहीं करता और संसार में ऐसे 
पुरुष अभी हैं। 

मेरे गुरु के जीवन का पदला भाग आत्मक्षान एकत्रित करने 
में जगा था, शेष भाग उसे वितरण करने में | कुण्ड के मुरड 
अलुष्य उनकी बातें सुनते आते और चौवीस घरटों में वह थीस 
घण्टे निरन्तर बातें ही किया करते और यह भी एक दिन के 
फ्िए नहीं वरन्‌ मद्दीनों तक यही क्रम जारी रहा। यहाँ तक कि 
इस अपार परिशक्ष्स के कारण उनके शरीर ने जवाब दे दिया। 
सहमस्नों में छोटे से छोटे ने मी यदि उनकी सद्दायता .चादी,-तो 
मलुष्य-जाति के लिये अपने असीस प्रेम के कारण उन्होंने उस्ते 
सह्दायतता दैना अस्वीकार नहीं किया। धीरे-धीरे उनके गले में 
एक आण-घातक रोग उतन्न द्वो गया, फिर भी उन्होंने अपने 
परिश्रम में कमी न की । जेसे हो बह सुरते कि सनुष्य उन्‍हें देखने 
के लिये खड़े हैं, वह उन्हें अन्दर आने, देने के लिये हृठ करते 
सथा उनके सभी प्रश्नों फा उत्तर देंते। एक वार एक पुरुष ने 
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उनसे पूछा--“महाराज, आप एक बड़े भारी योगी हैं, फिर 
शरीर फी ओर तनिक ध्यान देकर आप अपने रोग को अच्छा 
क्‍यों नहीं कर लेते !” पढिले उन्होंने कोई उत्तर न दिया; पर 
प्रश्न के दुदराये जाने पर बह बड़ी शीलता से बोले--'मेरे मित्र, मैं 
समभत्ा था कि तुम ज्ञामी होगे ; पर तुम भी सांसारिक मनुष्यों 
की सी बातें फरते हो ! यह मन तो ईश्वर का हो चुका। क्या 
छुम कद्दते हो कि मैं उसे वापस ले लूँ, इस शरीर के लिये जो 
कि आत्मा का पिंजड़ा-सात्र है !? 

इसी प्रकार बह धर्मापदेश फरते रहे। अस्त सें चारों तरफ 
यह खबर फैल गई कि अब वह शरीरूत्याग करने वाने हैं; 
जिसका फल यह हुआ फि मनुष्य और भी अधिफ संख्याकरों में 
उनके पास आते लगे। आप लोग इस बात की फल्पना नहीं 
कर सकते कि भारतवर्ष में लोग क्रिस प्रकार इन धर्म-गुरुओं के 
पास जाते हैं, तथा उन्हें घारों ओर से घेरकर जीवित दी देवता 
घना देते हैं। सदर्सों उनके बस्ध के छोर को छूकर दी अपने 
आपको धन्य मानते हैं। दूसरों के आत्मक्षान का इस प्रकार 
सम्मान करने से दी आत्मज्ञान घढ़ता है। जिस वस्तु की जिसे 
चाहना है, चद्द यदि उसका सम्मान करता है, तो वह उसे अवश्य 
मिलेगी । यद्दी वात जातियों के लिये भी सत्य है । यदि भारतवर्ष 
में तुम कोई राजनैतिक व्याख्यान देने जाझो, तो कितना ही 
सुन्दर वह क्‍यों नददो, उुम्हें फठिनता से थोड़े खे सुननेवाले 
सिल्लेंगे | पर जाकर तमिक धर्मोपदेश करों, कोय उपदेश ही 
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नहीं, सच्चा धर्मांचरण भी फरो, तो देखो सैकड़ों लोग तुन्दारे 
पैर छूते के लिये तुम्हें चारों ओर से घेर लेंगे। जब लोगों ने 
सुना कि यह पवित्रात्मा उनके बीच से चली जानेवाली है, तो वे 
: और भी अधिकाधिक उनके पास आने लगे। मेरे शुरु अपने 
खास्थ्य का तनिक भी ध्यान न रखते हुए उन्हें लगातार उपदेश 
देते रहे। हम लोग इसे बन्द न कर सके | बहुत से ल्लोग बड़ी 
दूर-दूर से आते और जब तक उनके प्रश्नों का वह उत्तर न दे 
लेते, शान्ति से न बैठते । वह कट्ते--जव तर मुममें बोलमे की 
शक्ति है, मैं उन्हें अवश्य उपदेश दूँगा, और इसीफे अनुसार 
बह कार्य भी करते थे। एक दिन उन्होंने इम लोगों से कहा कि 
आज हम यह शरीर त्याग देंगे; फिर समाधि लगाकर वैदों के पविन्न 
सन्त्रों का उच्चारण करते हुए उन्होंने इस लोक से प्रस्थान किया | 
घनके विचार और उनका सन्देश ऐसे वहुत कम लोगों को 
मालूम था, जिनमें उनके प्रचार करने की योग्यता थी। अन्य 
लोगों में उनके असुयायी कुछ नवयुवक भी थे, भिन्होंने संसार 
त्याग दियाथा तथा जो उनके दवाये को आगे करने के क्षिये 
तैयार थे। उन्हें नट्ट करने की चेष्राएँ भी की गई, पर उस मद्दास्‌ 
जीवन के आदर्श से उत्साहित हो वे रृद़ता-पूर्वक स्थिर रहे। 
उस भद्दाद्‌ पुरुष से संसर्ग धोने के कारण उन्होंने मेदाव न 
छोड़ा | ये ज्ञोग सन्‍्यासी थे ! कलकते की ही गलियों में जहाँ 
ये पैदा हुए थे, वे मिन्ना-इत्ति करते, यद्यपि उनमें से कई बड़े धनी 
घंरानों. के थे। पदिले उन्हें बड़े बिरोध का सामना करना पड़ा ; 
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पर धीरे-धीरे थैर्य के साथ दिन प्रतिदिन वे समस्त भारत में 
अपने गुरु के सन्देश का प्रचार फरते रहे यहाँ तक कि सारा देश्व 
* उनके प्रचार छिये हुए विचारों स भर गया। बंगाल के एक 
सुदूर गाँव के इस पुरुष ने विना फोई शिक्षा पाये अपनी इृं़ 
इच्चा-शक्ति कै ही वल पर सत्य का अबुभव किया तथा दूसरों 
को उसे बताया और अन्त में उसका अचार करने के लिये थोड़े 
से नवयुकरऊ़ों को दी छोड़ गया। 
आज श्रीरामइष्ण परमहंस का नाम भारतवर्ष और उस्तके फोटि- 
कोदि पुदपों हें प्रसिद्ध है । यही नहीं, उस पुरुष की शक्ति हमारे 
देश की सीमा को भी हब चुदछी है और यदि संसार में कहीं शी 
सत्य और आद्मक्ञात का एक भी शब्द मैंने फट्ठा है, तो में उसके 
लिए अपने शुरु का हो आभारी हूँ । जो भूल हुई हैं वे मेरी हैं। 
वर्तमान संसार के दिये खामी रामकृषष्ण का यह सन्देश है-- 
#पस्िद्धान्त, प्राचीन भ्रन्धविचार, मतम्रतान्तर, भिर्जे; सन्द्िर-> 
किसी की भी चिन्ता व करो। सलुष्य-ज्ीबन का सार जो 
आत्मज्ञाव है, उसके समक्ष उनका कुछ भी महत्व नहीं । मनुष्य 
में जितना ही आत्मज्ञान बढ़ेगा उतना दी संसार का बह अधिक 
उपकार करेगा। उसीफा सब्यय करो, पहिले उसे प्राप्त करो और 
फ़िसी धर्म में दोष न निकाज्ो; क्योंकि सभी धर्म भोर सवां में 
कुछ न कुछ अच्छाई अवश्य होती है। अपने जीवन के आचरण 
से बह बता दो कि धर्म का अर्थ शब्द-समूह हीं, न केषल् नाम 
न संस््रदाय है; धर्म का अर्थ सा आताज्ञाव है। मिन्‍दोंने इसे 
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आप्ते किया है, थे दो धर्म के रहस्य फो समझ: सफते हैं । जिन्हें 
'आक्रक्षान मिल चुका है वद्दी उसे दूसरों को भी दे सकते हट 
तथा भनुष्य-जाति फे सचे शिक्षक हो सकते हैं। परफाश फी 
ने दी सश्षी शक्तियाँ हैं ।” * 

जितने ही इस प्रकार के पुरुष एक देश में उत्पन्न होंगे, वह 
देश उतनी ही उन्नति करेगा। जिस देश में ऐसे पुरुष विल्कुल 
दी नहीं हैं, उस देश का विनाश चिश्रित है। फोई भी. उसकी 
रक्ा न कर सकेगा। इसीलिये मलुष्य-ज्ञति के लिये मेरें गुरु 
का सन्देश है--भात्मज्ञानी चनो और सत्य का स्वयं अनुभव 
ऋरो। अपने भाइयों के लिये त्याग फरो । उसके लिये प्रेम फी 
लम्प्री-चौड़ी बातें करता छोड़ जो फहते हो, उसे फर वरिखाना 
सीखो | त्याग और सत्यज्ञान की अनुभृति फा समय आ गया 
है। संसार के धर्मो' की सभ्यता तभी दिलाई देगी। तुम्हें ज्ञात 
होगा कि किसीसे छ्ेष करने की कोई आवश्यकता नहीं और 
अभी तुम मलुष्य-माति की सच्ो सेवा कर सक्षोगे ! सभी धर्मों 
की आन्तरिक एफता को साऊन्खाक समभाना ही मेरे शुरु का 
अद्ेश्य था। अन्य धर्म-गुरुंओं ने अपने नाम से विशेष, घर्म 
चलाये हैं; पर उन्नीसवीं शत्ताव्दी के इस सदन: पुरुप ने अपने 
लिए किसी वात फी आकांज्ा न फी। उन्होंने किसी भी धर्म में 
दखक्ष न दिया, क्योंकि वह जान चुके थे कि सभी घसे एक अमर 
बसनावन घ्म के विभिन्न रुप हैं! 


स्वव्यापी परमात्मा 


हमारे जीवन का अधिआंश भाग घुराइचों से भय रहता है। 
घुराइयों का हम चाहे जितनी इृढ़ता से सामना फरें, वे अनन्त 
प्रतीत होदी हैं । इन्हीं पर विजय पाने की चेष्य हम आदि काल 
से करते आए रहे हैं; पर आज फी दशा पहिले से अधिक उत्साइ- 
जनक विखाई नहीं देती। जितने ही उनसे बचने के हम उप 
निकालते हैं, उतनी ही धारीऊ बुराइयाँ हमें और मिल जाती हैं । 
सभी धर्म इससे बचने का एक उपाय ईश्वर” को बताते हैं। 
सभी धर्म हमें बताते हैं. कि यदि आमकल के भौतिकवादियों की 
भाँति इस प्रत्यक्ष संसार को तुम सत्य समझोगे, तो सिवाय 
चुराई के संसार में और कुछ न रहेगा। पर घम कहते हैं कि 
इस संसार के परे भी छुछ है। हमारी इन्द्रियों से भोगा जाने- 
वाक़ा चह ऐहलीकिक जीवन हमारे वात्तविकर जीवन का एक 
चहुत ही छोश ओर चुद्र भाग है। इसके पीछे और परे वह 
अनन्तशीज है, जहाँ पर फ्ि कोई भी घुराई नहीं है, व जिस 
शक्ति को गॉड, अल्लाह, जिहंहा, जोद्द आदि आदि कहा जाता 
है। चेदान्ती उसे 'त्रह्मः कहता है। फिर भी इमारा ऐडलौकिक 
जीषन तो होता ह्वी है 


सर्वव्यापी परमात्मा, छ्ड 
घंसे जो उपदेश देते हैं, उससे पहले तो यही प्रभाव पड़ता 
है कि इस जीवन का दी अन्त फर दें। प्रश्न यह है कि इस 
जीवन-की घुराइयों का केसे सुधार हो, और यह उत्तर आपत्ने 
आप ही मिलता है :--उसका अन्त ही क्‍यों कर दो ! इस 
उत्तर को सुनकर एक पुरानो कद्दानी का स्मस्ण हो आता है ।* 
एक पुरुष के साथे में एक ससा बैठ गया । उसके मित्र ने उसे 
छड़ाने की इच्छा से उस पुरुष के मस्तक में ऐसा डंडा सास कि 
भनुष्य और मच्छड़ दोनों मर गए । जीवन की घुराइयों के लिए 
भी वैसा उपाय ठोक जान पड़ता है। जीवन पापों से भय है, 
संसार घुराइयों फा घर है--यह एक ऐसा सत्य है, जिसे सभी 
अनुभवी पुरुष सानेंगे। 
धर्म क्या उपाय बताते हैं ! यही क्रि यह संसार मिथ्या है। 
इस संसार फे परे ही कुछ है, जो सत्य है। पर वही तो विवाद 
की जड़ है। ऐसे उपाय से तो जीवन ह्वी नष्ट हो जावेगा | फिर बह 
उपाय ही कहाँ रद्दों ? तो क्या कोई उपाय नहीं ? यह देखिये 
'दूसरा उपाय। वेदान्त कहता है. कि जो अन्य घर्म इन घुगश्यों 
से बचने का उपाय बताते हैं, वह ठीक है ; पर उसको ठीक से 
समभाना चाहिए। घर्म इस उपाय को भर्ती भाँति साके-साक 
शब्दों में समम्ताकर नहीं कइते, इसलिये धहुका उसका मिथ्या 
अर्थ भी क्षया लिया जाता है-। दम चाहते यह हैं. कि हृदय और 
मस्तिष्क चरावर एक साथ कार्य करें; पर हृदय वास्तव-में 
बड़ा है । जीचन-पथ पर आगे बढ़ने के लिए उत्साहित करनेवाली 
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भावनाएँ हमारे हृदय से ही -उसन्न होती हैं। झुके यदि तनिक भी 
हृदय त देकर मस्तिष्क हो दिया जाये, तो में अवश्य द्वी उस 
भस्तिष्च् को न लेकर तनिक सा भी हृदय लेना अवश्य पसन्द 
करूँगा । जिसके पास, केवल हृदय है, उसके लिये जीवन और 
उन्नति संभव है;-पर जिसके पास कोंरा मस्तिष्क है, पद नीरसता 
"के कारण अवश्य सर जायया | हि हे 

पर हम यद्व भी जानते हैं कि जो केवल अपने हृदय के 
अलुसार कार्य करेगा, उसे बहुत सी कठिगाइ्यों फा सामना 
करना पढ़ेगा। उसके लिये भी गड़ों में गिरना असंभव-नहीं। 
अपेक्षा है हमें हृदय और सस्तिष्क के पारस्परिक सम्मेलन की । 
"मेस यह तात्पर्य नहीं क्लि इस प्रफार के समभौते के लिये कोई 
थोड़ा-सा हृदय अथवा थोड़ा सा दी मरितष्ठ रक्खे; पर मैं 
कहा हूँ कि प्रत्येक पुरुष अपनी शक्त्याहुपार हृदय और 
आदुफता तथा सरितिष्क और बुद्धि रखे । व 

हमारी इच्छाओं का क्‍या कहीं अन्त है! क्या संधार ही 
अनन्त नहीं ! इसकिये चहाँ असीम भावुझुवा और असीम 
बुद्धि व.विचार के लिये प्राप्त चेत्र है। उन सबको एकत्रित होने 
दो और परस्पर मिलकर कार्य करने दो। 

श्स वाद को बहुत से घर्मे भत्ती प्रछार जानते हैं और उसे 
चहुत सार ओर शुद्ध शब्दों में कहते मी हैं; पर वे सब एफ ही. 
आज करते हैं और वह यह कि अपने हृदय, अपनी भादुकवा के 
आरण ये अपने सत्यपथ को भूत जते हैं संसार में बुराई है, 
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अतः संसार की त्याग दो-निश्चव ही सभी पर्मो' का यही एक 
उपदेश है। संसार फो त्याग पो। इस पिपय में दो सत नहीं हो 
सकते कि सत्य जासमे के लिए हमें मिथ्या फा त्याग करना द्ोगा | 
अच्छाई लेने: के लिए चुराई और जीवन लेने के लिए शत्यु, 
त्याभना ही पड़ेगी। हे 
पर जीवन से दम जो हुछ सममभतते हैं, जेंसा जीवन देखते हैं 
तथा जैसा इंद्वियों पा जीवन हम व्यतीत करते हैं, यदि इस सिद्धांत 
के अनुसार वह जीवन हमें तट करना पड़ा, तो फिर रहा ही क्या * 
यदि इस जीवन को इस त्याग दें, तो फिर शेष कुछ नहीं रहता | 
हस इस बात फो तब और भी भल्ती प्रकार सममेंगे, जब हम' 
बेदान्त के और भी गृढ़ और दाशनिक विषयों का विवेचन करेंगे; 
पर इस समय के लिए तो मुझे वही छहना हैं कि वेदान्च में ही 
इस समत्या का सन्तोप-जनक् उत्तर मिलता है। में अभी फेपल' 
इस विपय में बेद्ान्त की शिक्षा वताऊँगा और वह हैँ--संसार को 
जह्य-मय देखना | हि | 
' बेदान्त वास्तव सें इस संसार की उपेक्षा नहीं फरता | त्याग 
के आदश्श ने वेदान्त से अधिक उच्चता फटी नढीं आप्त की फिर 
भी वेदान्त नीरस आत्मघात की शिक्षा नहीं देता । उसकी शिक्षा 
है;--संसार को मक्ष-मय देखो। संस्तर जैसा दिखाई देवा है, 
जिसे तुम सच्चा संसार समझते हो उसे त्याग दो और वास्तविक 
संसार को जानो | उसे तरद्मन्मय देखो । बेश्चन्त के ऊपर लिखी 
गई पुस्तकों में सर्व प्रथम, सबसे पुयने उपनिषद्‌ के आरम्भ में 
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द्वी लिखा है :--संसार में जो कुछ भी है, जहाँ कहीं भी है, पह 
संघ बद्यग्मय है। 

मिथ्या आशावाद में विश्वास कर तथा बुराइयों की ओर से 
आँख मींचकर नहीं, वरन्‌ प्रत्येक् वस्तु में ईश्वर जान हमें संसार 
को न्द्यमय देखना चाहिए । इस प्रफार से हमें संसार का त्याग 
करना चादिए और संसार त्यागने के वाद क्या रहता है | अह्य । 
इसका अर्थ क्या हुआ ? इसका अर्थ यह नहीं कि तुस अपनी 
ज्यों को अपने रास्ते जाने के लिए छोड़ दो, चरन्‌ यह कि तुम 
उन्हें रक््खो; पर उन्हें परमात्मा-्मय देखो । अपने वाल-प्चों को 
त्याग दो | इसका क्‍या अथ हुआ ? अपने वद्चों को लेकर गली 
में फेंक दो जैसा कि प्रत्येक देश में कुछ पद्चु करते हैं ! फदापि 
नहीं | यह तो धर्म नहीं, प्रय्युत घोर अमातुपिक॒ता है। उसका 
अर्थ यह है कि बच्चों में भी परमात्मा फो देखो | इसी प्रकार सत्र 
अस्तुओं में उसे देखो । जीते, मरते, सुख्र में, दुख में, संपत्ति में, 
विपत्ति में, सदैव संसार को ब्ह्ममय देखो । आँखें खोलो भौर 
उस ब्रह्म को पहुँचानो--यह्दी चेदान्त की शिक्षा है। उुन्दारा 
हाजुभव अधूरा था और बुद्धि शुद्ध थी, अवः अपनी फ्मआरियों 
से कल्पित .संसार को त्याय दो। ज्ञिस संसार के विषय में तुम 
इसने दिनों तक सांचते रहे हो ओर जिसका तुम्दें इतना सोद है, वह 
चुन्दारे कल्प का संघार हैँ। उसे त्याग दो। आँखें खोलो और 
देखो कि तुम्दाय संसार कभी था ही नहीं, वह केवल माया था | 
लो बाखव में था वह ब्रह्म था। द्चों में, ल्री में, पति में, अच्छाई 
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में, घुराई में, हत्यारे में, पापी में, पाप में, जीवन में, मृत्यु मैं-- 
सघमें बद्दी एक मह्न है। 

यह भी एक ब्िकट उपाय है, पर इसी मुख्य सिद्धान्त को 
चेदान्त सिद्ध करना चाहता है, उसको सत्यता दिखाना चाहता 
है, उसकी. शिक्षा देना चाहता है, उसका अचार करना चादिता है । 

जीवन की आपत्तियों और घुराइयों से हम इसी प्रकार बच 
सकते हैं। किसी वस्तु क्री इच्छा न फरो। इसारे दुःख का 
कारण क्या है ? इसारी इच्छाएँ। तुम फिसी वस्तु को इच्छा 
करते दो, तुम्हें वह वस्तु नहीं मिलती, परिणाम यद दोता है कि 
सुम छुखी होते हो । जब हम अपनी सब्च इच्छाओं को त्याग 
दंगे, तो क्या दोगा ९ दीवालों के कमी इच्छाएँ नहीं होतीं भौर 
चे कभी दुखी नहीं द्वोतीं। नहीं, पर वे फभी उन्नति भी नहीं 
करतीं । इस झर्ती के फोई इच्छा नहीं है, यद्द कभी दुखी नहीं 
होती पर यह सदा छर्सी ही रहती है। सुख में गोरव है और 
दुख में भी । मैं तो कहृवा हूँ घुराई भी फायदे के लिए है । विपत्ति 
में पाई हुई शिक्षा के महत्व को इस सभो जानते हैं। जीवन में 
इसने ऐसी अनेक यातें की होंगी, जिन्हें जी फहता है, कभी न 
करते, तो अच्छा होता ; फिर भी उनसे हमें अलभ्य शिक्षा मिली 
डै। अपने लिए मैं यह कहकर प्रसन्न हूँ कि मेंने छुछ अच्छा फी 
हैं और छुछ घुराई। सुझे इस बात का ह॒ष है कि सैंने.कुछ अच्छी 
चातें की हैं, कुछ चुरी वातें को हैं, छुड्ठ ठीक की हैं, कुछ ग़लत की 
हैं; क्योंकि प्रत्येक गलती से मुझे बढ़ी-बड़ी शिक्षाएँ मिल्री हैं। 
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मैं जैसा इस समय हूँ, अपने समस्त कार्यो और विचारों 
का परिणाम हूँ। प्रत्येक कार्य और विचार का मनुष्य के 
ऊपर प्रभाव पड़ता है। मेरी उन्नति का परिणाम यह है कि 
जीवन-पथ पर, हँसत हुआ में बढ़ठा जाता हूँ। समस्या अब 
और भी रेढ़ी दो गई । दम सभी जानते हैं क्लि इच्छाएँ करना 
छुरा है, पर इच्छाओं के त्याग देने का क्या अथे है ! जीवन फा 
फैसे निर्वाह हो ? यह तो वही पहले का सा उपाय हुआ कि से के 
साथ मरीज को भी सार दो | इसका उचर यह है। यद्द नहीं कि 
छुम घन-सम्पत्ति न रक्खों, अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति न 
करो, वह वस्तुएँ न रक्त, जो केवल विलासिता के लिए हैं.] जो 
कुछ तुम चाहते हों और कमी-क्ृभो जो न चाहते हो, उसे 
रखो | केवल सत्य कछो जानो, उसका अनुभव करो ! यह घन- 
सम्पत्ति किसी की नहीं है। अधिकार और मसालिकृपने का 
विचार छोड़ दो । तुम उसके छोई नहीं हो, न में हूँ, न अन्य 
कोई। यद्द सब परमात्मा का है ; क्योंकि उपनिषदू के पहले सूत्र 
से ही हमें वता दिया है कि सभी वस्तुओं में ब्रह्म को देखो । जो 
इच्छा तुम्दारे हृदय में उठती है, इसमें वही परमात्मा है; इंस 
इच्छा के बशीभूत हो, जो वस्तुएँ छुस' खरीदते दो, उनसें भी 
चद्दी है| ठुन्दारी सुन्दर पोशाक और आमूपसों में वही है। 
इसी प्रकार सह सोचना चाहिए। इस प्रकार जब संसार को 
देखोगे, तत्र सभी वस्तुओं का स्वरूप दूसरा ही हो जायगा | यदिः 
घुम अपने कपड़ों में अपनी जात-चीद में, अपने शरीर में, अपनी: 
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सूरत-शकत् में, प्रत्येक वस्तु में परमात्मा को ही देखोगे तो हृदय 
दूसरा द्वी हो जायगा। संसार डुःल और विपत्तियों के घर के 
बढ़ले स्वर्ग प्रतीत होगा । 

“परमात्मा फा राज्य ठुम्हारे भीतर ही है? ( ईसा )। वेदान्त 
ने यही बात कट्दी हैं। औरों ने और सभी महापुरुषों ने यद्दी 
घात कही है। ५जिसके अाखि' द्वों वह देखे, जिसके फान हों वह 
झुने” (ईसा )। वेदान्त ने इस सिद्धान्त की सत्यता को भी सिद्ध 
किया है। उसने यह भी सिद्ध फिया है कि निसर सत्य की हम 
खोज में थे, चद सभी समय हसारे ही साथ था। अक्षान-वरश, 
हम सोचते थे कि हमने उसे खो दिया है, कप्ठ और विपत्तियाँ 
सहते हुए हम संसार भर में रोते-चिल्लाते फिरे जब कि सत्य 
हमारे दी हृदय में था। इसीके अनुसार तुम भी कार्य करो। 

यदि संसार स्यायना सत्य है और हम उसका वही पुराना 
भद्दा श्र्थ क्षगार्वें, तव तो इमें आलसी वन, मिद्के के पुत्रों की 
भाँति छुछ काम न करना चाहिए। पूरे भाग्यवादी धनकर अब 
तो हमें कुछ सोचना चाहिए न कुछ काम करना चाहिए। 
होनद्वार के दास धनकर अकृति के नियम जो हमसे चाहेंगे 
करावेंगे और हम इस जगद्द से उस जगह ठोकर खाते फिरेंगे। 
यही परिणाम होगा । पर हमारा यह तात्पय नहीं है। इमें काम 
करना चाहिए । साधारण मनुष्य, अपनी इच्छाओं के दास, फास 

क्या जानें ? पत्ती इच्छाओं और वासनाओं से प्रेरित दो जो 
काम करता है, वह काम क्‍या जाने ? काम वही करदा है, जो 
फ्रा५--४ 
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अपनी इच्छाओं और अपने त्ामाल्ाभ के विचार से प्रेरित नहीं 
दोता | फ्राम बह्दी करता है, जिसका कोई आन्तरिक उद्देश्य नहीं 
है, जिसे अपने काम से फोई लाभ नहीं है| 

एक चित्र देखकर कौस झधिक प्रसन्न होता हैं, चित्न बेचने 
चाल्ा या देंखनेवाला ? वेचनेवाले का ध्यात अपने द्िसाध और 
नक्षेन्मुनाफ़े की ओर है। उसके दिमाग में अन्य किसी विचार के 
लिए स्थान नहीं ! उसका ध्यान नीलाम करनेवाले के हथौंईडे और 
चोलियों फी ओर है । चह यही देख रद्द है कि घोलियाँ कितनी 
तेज़ी से चढ़ रही हैं। चित्र की सुन्दरता फा वह्दी आनन्द ले 
रहा है, जो वहाँ खरीदने था वेचने की इच्छा से नहीं गया है । 
चित्र की ओर देखता है और प्रसन्न दोता है। यह संसार एक 
चित्र है। इच्छाओं के नप्ठ धोने पर सनुष्य इस संसार के 
सौन्द्ये रस का पान फरेंगे और तथ इस क्रय-बविक्रय का, हमारे 
हुम्दारे फे मिथ्य अधिकार विचार का भी अन्त हो जायगा । 
घब देनेवाला महाजन चला जावया और बेचने और खरीदने 
चाले भी घले जाँयगे, तब्र यह संसार एक्र सुन्द्र चित्र भर रह 
जाचगा । निम्नलिखित से ईश्वर की अधिक सुन्दर कल्पना मैंने 
कह्दीं नहीं देखी । “परमात्मा श्राचीन कवि, आदि फवि है। 
सारा अ्माण्ड उसकी कविता है जो ऊ#ि छन्द, मात्रा और लच 
के साथ अनन्त रस में डुबोकर किखी गई है ।” अपनी इच्छाओं 
के सिटाने पर ही हम ईश्वर की इस कविता को पढ़ सक्केगे और 
उसका आनन्द ले सकेंगे! तव सर्वत्र ही हम परमात्मा को 


सर्वव्यापी परमात्मा- ण्द्‌ 


देखेंगे । गली, कूचे, फोने, जिन्हें पहिले हम अपवित्र और इतने 
घृणारपद सम्रमते थे, अब अक्ष-मय दिखाई देंगे। उनकी वास्त- 
खविक प्रकृति हसें दिखाई पड़ेगी। हमारा रोना-गाना सब चच्चों 
का खिलवाड़ भर था, यह सोच कर हमें अपने द्वी उपर हँसी 
आवेगी | आदि शक्ति माता, हम सभी समय उपस्थित यह 
कौतुछ्त देख रहे थे । 

वेदान्त कहता है, इस प्रकार तुम फाम करो । घह सिखावा 
है कि तुम त्याग करो, इस मिथ्या माया-संसार का त्याग फरो। 
इसका अर्थ क्या है? जैसा क्रि पहिले कह्दा गया है, परमात्मा 
को प्रत्येक वस्तु में देखो । सौ वर्ष तक जोने फ्रो इच्छा करो, 
थद्दि चाहो, तो सभी सांसारिक सुख्रों को प्राप्त करो, केवल उनमें 
“परमात्मा को देखो | सांसारिक से उन्हें स्वर्गीय चना लो और 
(फिर सौ वर्ष तक जियो। संसार में सुख, आनन्द और क्रिया- 
शीक्षता के दोब जीवन को इच्छा करो। कम करने का यद्दी 
आगे है, अन्य नहीं। सत्य के विना जाने यदि कोई मिथ्या 
'विज्ञास-बासनाओं का दास बन जाता है, तो वह पथ-अष्ठ है, 
उसे पथ नहों मिला । और इसी भाँति थदि कोई संसार फो 
गालियाँ देता है, अपने आपको कष्ट देता है, वन में जाकर 
आूख से अपने शरीर फ्ो धीरे-धीरे नष्ट कर देता है, अपने 
इंदय को सरु-भूसि के समान घचाकर उसकी सारी भावनाओं 
को नष्ट फर देता है और इस अकार कठोर, भयानक्र और 
'नीरस द्ोजावा है, तो बह भी पथ-अरष्ट है, पथ उसे भी नहीं 
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मिल्ञा । यह दोनों चर्म सीमाएँ हैं और दोनों ही ग्रलत हैं । 
दोनों दी अपना लक्ष्य और पथ सूत्र यए हैं। 

बेदाल्त कहता है, इस प्रकार सव वस्तुओं में एक परमात्मा 
को जान काये करो। जीवन को अह्य-सय और परमाताा के 
समान ही जान निरन्तर कर्म करो। परमात्मा छो सर्वेव्यापी 
सममाकर सभी इच्छायें और कार्य उसीके लिये करो। अन्यत्र 
उसे कहाँ पाओये ! अत्येक क्रय में, प्रत्येक विचार में, अत्येफ 
भावना में वही अहा है। इस अकार समझकर हमें कमे करना 
ज्यहिए। इसे छोड़ कोई अन्य मार्य नहीं । इस प्रकार एम कर्म- 
फल्न के वन्‍्धनों से युक्त हो आावेंगे, कर्म-दोपों से तुम्हें कुछ भी 
क्षति ल दोगी। हम देख चुके हैं कि हमारी मिथ्या इच्छायें और 
चासनायें ही हमारे दुःख और विपति का कारण होती हैं, पर 
इस प्रकार अह्यान्मय होने से वे पवित्र हो जाती हैं और उनसे 
कोई दुःख व घुराई नहीं होती ! इस रहस्य के विना जाने लोगों 
को एक राक्षसी संसार में कहना पड़ेगा | भनुष्य नहीं ज्ञानते कि 
कितना सुख, शान्ति और आनन्द यहाँ है, उनमें है, उनके चारों 
सरफ़ है, सचंत्र है। फिर भी उसका उन्हें ज्ञान नहीं । राक्षसी 
संसार क्या है ? वेदान्त कहता है--अविद्या ! 

बेदान्त कहता है, सबसे बड़ी नदी के कितारे बैंठे हुए हम 
ध्यासे हैं । खाने के हमारे पास ढेर लगे हैं, फिर भी हम भूखे हैं । 
संसार आनन्द-मय है, हम उसे देख नहीं पाते । हम उसीमें हैं, 
सभी सम चह्द हमारे चारों ओर है फिर भी हस उसे पहचान 
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नहीं पाते। धर्म फद्ठते हैं कि हम इस ,आनन्दसय संसार फो 
घुम्दें दिखायेंगे। इसी आननन्‍्द-मय संसार की खोज में ही सब 
'लोग लगे हुए हैं । सभी जातियों ने इसकी खोज की है, धरम का 
यही एक्रमात्र लक्ष्य है, मिन्न-भिन्त भाषाओं में इसी एक आदर्श 
का घर्णन है, धर्मो' के पारस्परिक झगड़े फोरे वितण्डाबाद हैं, 
जिन#ा फोई अर्थ नहीं। यह अन्तर केवल भाषा फी भिन्नता के 
कारण है। फोई अपने विचार को किसी तरह प्रकट फरता है, 
कोई किसी तरह से। शायद जो बात मैं अभी फह रहा हूँ, 
विल्कुज्ञ वह्दी घाव आप दूसरी भाषा में फद्द सकते हैं । कीर्ति 
अथवा भधिकार पाने फो इच्छा से में कहता हूँ--यह मेरा 
अपना भौलिक पिचार है। हमारे जीवन में इसी प्रकार झगड़े 
उत्पन्न होते हैं । 

इसी सम्बन्ध में फिर और भी प्रश्न उतन्न होते हैं, बातें 
चनाना तो सरल है। बचपन से दी मैंने परमात्मा को सर्वान्न 
देखने फी वात सुन रक्खी है, जिससे सब बस्तुएँ पवित्र दोकर 
झुख देनेवाली होती हैं; पर जैसे ह्वी संसार में झाफर में कुछ 
ठोकरें खाता हूँ, तो यह ज्ञान दवा ह्वो जाता है। गली में जाता 
हुआ मैं सोचता हूँ कि परमात्मा सत्र है कि चैंसे ही एक अधिक 
चलवान पुरुष आकर मुझे धका देता है और मैं ज़मीन पर 
मुँद के बल गिर पड़ता हूँ। मैं जल्दी से उठता हूँ, मेरे दिमारा 
में जून चढ़ जाता है, सब छुछ सृत्ञकर मैं पायल हो जाता हूँ। 
इश्वर के चदले मुझे शैतान दिखाई देंने लगता है| 'जवसे इस 
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पैदा होते हैं, हमें सिखाया जाग है, परमात्मा को सर्वत्र देखो! 
सभी धर्म यह बात सिखाते हैं--परमात्मा को सब वस्तुओं में 
सर्वत्र देखो ! क्‍या तुम्दें याद नहीं कि इसा ने इसी वात को 
न्यू देस्टामेंट में साक-साफ़ शब्दों में कहा है? हम सबसे यही' 
- सौखा है, पर जब हम उसे फार्य-हप में लाना चाहते हैं, तभी तो' 
फठिमाई सामने आठी है। आपको युरोप की वह कहानी याद 
होगी, जिसमें एक वारहसिंगा एक सरोधर में अपना अ्रतिविस्व 
देखकर अपने बच्चे से कहता है--“में कितना वल्पाद्‌ हूँ। 
भेरे सुन्दर सिर को देखो। मेरी पेशियाँ कितनी भांसज्ष और 
सज़बूत हैं ! मैं कितना तेज़ भाग सकता हूँ।” कि इतने में छुत्तो 
के मुँकने का शब्द सुनाई पढ़ता है और वारहसिंगा तुरन्त हुम 
दबाकर भाग खड़ा होता है। कई मील दौड़ने के बाद जब वह 
दस लेता है, तो थज्चा कहता है--तुमने अभी तो मुझसे फहा था 
कि तुम बढ़े बलवान हो, फिर छत्तों के भूँकते दी क्यों भाग खड़े 
हुए १७ उसने कह्दा--“यही तो, मेरे बच्चे ! जब कुत्ते भूँक्ते 
हैं, तो सारे होश हवा हो जाते हैं ।” यही हाल दसारा.भी है। 
बेचारी भलुष्य-जाति फा दमें बढ़ा ध्यान रहता है; पर जैसे 
ही>फोई छत्ता भूँकया है; हम पागल वारइसिंगे की भाँति 
भाग खड़े होते हैं| यदि अन्त में यही होना है, तो सभी 
शिज्नाओों- और -धपदेशों का फल ही क्या हुआ ! उनको 
बढ़ा फक्ष .है, पर सब कुछ एक ही दिल में तो नहीं हो 
सकता। “पहले आत्मा की बात. सुनना चाहिए, फिर उसकाः 
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ध्यान और चिन्तन करना चादिए।” सभी जन जआकाश को 
देख सकते हैं, एथ्वी पर रेंगता हुआ कीड़ा भी उसे देख सकता 
है, पर वह है कितनी दूर ! मन तो सब कहीं चला जाता है, पर 
इस शरीर को एफ स्थान से दूसरे स्थान तक जाते में बड़ा समय 
लगता है! यही वशा हमारे आदर्शों' की भी है । वे बहुत ऊँचे 
हैं, और बहुत नीचे, पर हम यह जानते हैं. कि हमारे आदर्श 
अवश्य होने चाहिए। और हमें ऊँचे-से-ऊँचे आदर्श रखने 
चाहिये | हम यह भी जानते हैं कि अभाग्य-वश संसार के अधि- 
फांश लोग बिना किसी आदर्श के आँधेरे में भंठकते फिरते हैं। 
यदि एक आदर्शवाला हज़ार ग्रक्नतियाँ करता है, तो मुमे विश्वास 
है. कि बिता आदर्शवाला उससे पचास गुनी करेगा। इसलिए 
अपने सामने एक आदर्श अवश्य रखना चाहिए । इस आदर्श 
का दी वर्णन हमें जितता हो सक्रे सुनना चाद्दिए जब तक कि 
बह हमारे ह॒ृत्य में न समा जावे, हमारे मस्तिष्क में न भर जाने, 
हमारे रक्त के साथ ही न बहने लगे, हमारी नस-नस्त में ही जब 
तक उस प्रकार के विचार न मिद्‌ जावें। हमें उसे अवश्य सुनना 
चाहिए | “हृदय जब भावनाओं से भर जाता है, तो मुँह बोलता 
है।” और हृदय के भावनाओं से भर जाने पर द्वाथ भी काम के 
लिए उठते हैं । 
विचार ही हमें कार्य के ल्षिए प्रेरित करते हैं। हृदय को उच्च- 
से-उच्च विचारों स्रे भर लो, दिन-प्रति-दिन उन्हीं की बातें सुनो, 
सदा उन्हीं का ध्यांव करो। असफलता की चिन्दा न करो। 
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असफलदायें विलकुत्ञ स्वामाविक हैं, वें जीवन को सुन्दर 
चनाती हैं| इन सफतताओं के त्रिन्‍न भी लीवन क्‍या होगा * 
संभास के बिना जीवत रहने योग्य न होगा । जीवन का फवित्व 
ही नष्ठ हो जावेगा । संभाम की असफलताशओों क्ली चिन्ता न 
करो । मैंने गाय को कमी कूठ वोलते नहीं सुना, फिर भी व 
गाय ही है--मछुष्य सहीं। इसलिए असफल्ताओं की छोटी- 
भूलों की क्रिकर न करो। अपने आदर्श का इज़ार बार ध्यान 
करो और यदि हजार वार तुम असफल होते दो, तो एक बार 
फिर भ्रथन्न ऋरो !“ मनुष्य का आदर्श है कि बह परमात्मा को 
सबन्न देखे । यदि तुम उसे सभी वस्तुझों में नहीं देख सकते, तो 
पहले उस्ती में देखो, जो तुम्हें सबसे अधि प्यारी है फिर दूसरी 
में | इस श्रकार आगे बढ़ते चलो । आत्मा के लिए जीवन अपार 
है। इच्छाठुसार समय खर्च करो, तुम्दारी इच्छा पूर्ण होगी । 
“बह्ी एक जो मन से भी च॑चल है, जिसकी गति भन से 
फटी अधिक तीन है, मनुष्य का विचार जिसकी कल्पना नहीं 
कर सकता, देवता भी मिसे पा नहीं सकते, बद्दी सब ब्रह्माण्ड 
का सद्बालस करता हुआ रवय॑ चलता है। वह स्थिर भी है। यह्द 
सब उसी में स्थित है| बह स्थिर भी है और अस्थिर भी । पट 
निकट भी है, दूर भी । सभी बस्तुषों में वह है। सभी वस्तुओं 
का बादरी रूप भी बही है, जिससे हम उन्हें पदचानते हैं.। जोकि 
चस झात्मा को सभी वस्तुओं में देखता है और सभी वस्तुओं 
को आत्मा में देखता है, वह आत्मा से कभी दूर नहीं होता । 
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जब प्राणी सारी ज्ीव-प्रकृति और त्रह्मारड को उध्ती आत्मा में 
देखने लगा, तो उसे रहस्प का ज्ञान हो गया। उसके लिए फिर 
कोई साया नहीं । जिसने विश्व की एकता को पहचान लिया, 
उसके लिए दुःख फहाँ ९९ 
सब बस्ठुओं और जीवन की एकता वेद्वन्त का दूसरा विशेष 
सिद्धान्त है । वेदान्त गे वतलाया है कि इमाय सारा दुःख अविदया 
के फारण है। अज्ञान वस्तुओं को भिन्न-भिन्न समरना है। मलुष्य 
अनुष्य से, बच्चा स्री से, जाति जाति से, प्रृथ्वी चन्द्रमा से और 
चन्द्रमा सूये से, यहाँ तक कि बऋश्षाण्ड का एक परमाणु दूसरे 
परमाणु से भिन्न समसा जाता है ओर यद्दी मिन्नता का काने 
ऋमारे सारे ठुःख फा फारण है। वेदान्त कहृदता है, यह भिन्नता 
कहीं नहीं है, यह वास्तविर नहीं, फेवल ऊपर दिखाई देती है। 
बम्तुओं में आन्दरिक एकता है। चदि भीतर दृष्टि डालो, तो 
मनुष्य मनुष्य, स्री बच्चे, जातियाँ, ऊँच नीच, रारीव और अमीर, 
देवता और मनुष्य सब एक हैं और यदि अधिक गम्भीर विचार 
करो, तो पशु भी उन्दींके साथ एक हैं। जिसे इस वात का ज्ञान 
है उसके लिये माया नहीं। उसने इस एकता को पा जिया है 
जिसे हम धर्म क्षी भाषा में परमात्मा फहते हैं। उसके लिये 
साया कहाँ ? उसे कौन मोह सफता है ? उसने सब चस्तुओं की 
एकता को, उनके रहस्य को पछचान लिया है। जब उसको इच्छायें 
ही नहीं; वो ससे दुःख कहाँ से होगा? संखार की वास्तविकता 
'फो उसने इश्वर-मय जान किया है, जो कि सभी वस्तुओं की 
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एकता है, चिद्ानन्द, अनन्त ज्ञान और अमर जीवन है |. उसमें 
इस, रोग, शोक, भय, रुत्यु, असन्तोष कुछ भी नहीं है। चद्द 
भू एकता और पूर्ण आनन्द है। हम किसके लिये फिर दुःख 
करें | वास्तव में न तो सत्यु है, न दुख है, न हमें किसी के लिये' 
दुखी होना है, न शोक करना है। वह पवित्र परमात्मा, निर्गुण, 
निःशरीर, तरह्मस्ड का अमर, कवि, स्वय॑भू और स्वयंजीबी, लो 
सबको कर्मानुसार फल् देता है, वद्दी सबमें व्याप्त है। वे ऑधेरे 
में सटकते हैं, जो इस अज्ञानी और अविया-जनित संप्तार की 
उपासना करते हैं। जो इस संसार फो सत्य जान उसे पूजते हैं, 
से ऑँवेरे में हैं तथा जो अपना साय जीवन इस संसार में 
ज्यतीत फर समभते हैं कि इससे अ्रधिक्र सु्दर और उच्च छच्च 
भी नहीं, वे और भी अधिद अंयेरे में हैं! पर जो इस सुन्दर 
प्रकृति के रहस्य को जाव चुका है, वह प्रकृति की सहायता से 
सत्य अक्ृति का ध्यान करता हुआ सृत्यु के परे दो जावा है और 
सत्य प्रकृति की सहायता से चिदानन्द को पात्य है।” हे सूर्य, 
तूने अपने सुनहले थाल से सत्य को ढाँप लिया है। उसे तू 
इटा दे, जिससे में सत्व को देख सकेँ। तेरे भीतर जो सद्ध है, 
उसे मैंने जान लिया है, तेरी सहस्न-सहस्न रश्मियों और उद्दीप्र 
कान्ति का भर्थ मैंने समझ लिया है! लविससे तू प्रकाशमान है, 
इसे मैं देख रद्दा हैं। तेरे सत्य को मैं देख रद्द हूँ। जो तु में 
है, वह आम में भी है और जो सुमरमें है वह तुम में है।? 
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दो एक धर्मो' को छोड़ सभो धर्मो' में एक व्यक्तिगत 
परमेश्वर का निरूपण है। चुद्ध और जैन धर्मो' के सिवाय प्रायः 
संसार के सभी धर्मा' ने एक परमेश्वर को माना है और उसीके 
साथ भक्ति व उपासना का भी विचार उतन्न हुआ है। बुद्ध और 
जैस, इन दोनों धर्मो' में यद्यपि एक व्यक्तिगत ईश्वर की उपासना 
नहीं; पर वे अपने धर्म-प्रवर्तकों को ठीक उसी भाँति मानते और 
पूजते हैं, जिस प्रकार अन्य घर्मं एक व्यक्तिगत ईश्वर को। 
उसकी प्रार्थना ओर उपासना का विचार, जिससे हम ग्रेम कर 
सकते हैं और जो हमारे प्रेम का भ्रतिदाव दे सकता है, साव- 
औमिफ है। यही मेंस ओर उपासना का विचार मिन्न-मिन्न धर्मो 
में मिन्न-मिन्न मात्रा और रूप में प्रकट होता है। इस उपासना की 
पहली सीढ़ी भूत्तिपूजा है, जबकि मनुष्य मौतिक वस्तुओं फो 
चाहता है, जवकि उसके लिए विचार-सात्र की कल्पना करना 
असम्भव दोत है और जब वह उन्हें सबसे मीची सतह पर 
खींचकर कोई-न-फोई भौतिक रूप दे ही देता है। उपासना के 
निराले ढंग और उनके साथ मूर्तियों ( संज्ञाओं ) का भो जन्म 
होता है। संसार के इतिहास में हम यद्दी वात देखते हैं कि 
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मलुष्य निर्गुण फो इन्‍्हों संज्ञाओं ओर मूर्तियों-हारा प्रहण करना 
चाहता है। धर्म के घाहरी स्व॒हूप, घस्टे, ज्ञान, माय, दशसना फ्रे 
'निराले ढंग, पुस्तक और सूर्वियाँ--सब उसके लिए हैं। फोई 
भी वस्तु जो कि मलुष्य की इन्द्रियों को सत्य प्रवीत होती है 
तथा जिससे वह सगुण में निर्मुण की कल्पना कर सकता है, 
तुस्‍त पकड़ ली जाती है और मुष्य उसकी उपासना करने 
लगता है । 
सभी पर्मो' में समय-समय पर सुधारर हुए हैं जो सभी 
संज्ञाओं और रूढ़ियों के विरुद्ध खड़े हुए हैं; पर उनके सारे 
प्रयत्न निष्फलन हुए हैं; क्योंकि दम देखते हैं. कि जब तक भतुष्प 
जैसा कि आज है, बैसा रहेगा, पथ तक मलुष्य-जाति फा अधि- 
कांश भाग एक ऐसे साकार पदार्थ क्री चाइना करेगा, जिसके 
चारो ओर वह अपने ब्रिचारों को एकत्रित कर सके भर जो 
उसके विचारों का केन्द्र हों। भुसल्षमानों, ईसाइ्यों और 
प्रोटेस्टेण्टों ने इन्दीं रूढ़ियों के नष्ट करने के लिए भीष्म प्रयत्न 
किये हैं; फिर भी हम देखते हैं. कि उतमें भी रूढ़ियाँ आ ही गई 
हैं। धपासना की भोतिक, रीतियों का हम बहिष्कार कर नहीं 
सकते । बहुत दिनों के संघर्ष के अनन्तर ज्ञोग एक संज्ञा के लिए 
दूसरी संज्ञा ढूँढ लेते हैं। मुसलमान जो सोचता है. कि काहिरों 
छ्री साकार उपासना, भूतिं-पूजा आदि पाप है, जब काने में जाता 
है, तो इसी बात को भूल जाता है। अत्येक धार्मिक मुखलमाच 
को आ्ार्थता फरदे समंय अपने आपको काबे में खड़ा हुआ सोचना 
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होता है और जव यात्रा कर वह वहाँ पहुँचता है, तो दीवाल में 
जड़े हुए एक काले परथर को चुसना होता है। लाखों, करोड़ों 
यात्रियों के उस पत्थर पर किए ग्रए चुन्चन-चिन्ह अल्य के बाद 
जब सब का न्याय होगा, उनकी घार्मिकता के साक्षी होंगे। इसके 
बाद वहाँ सिम-मिम का झुँआ है। सुसतमानों का विश्वास है 
कि जो कोई भी उस कुएँ से थोड़ा-सा भी पानी खींचता है, उसके 
पाप क्षमा किए जाँयगे तथा अलय के वाद वह एक नवीन शरीर 
पाकर सदा के लिए अमर हो फर रहेगा । 

अम्य धर्मो' में हम देखते हैं कि इन संज्ञाओं ने ग्रिर्मा च 
सन्दिरों का रूप घारण किया है। इंसाइयों के लिए मिर्जा अन्य 
स्थानों से पवित्र है। गिर्जा एक संज्ञा है। अथवा उनकी घर्म- 
पुस्तक वाइविल को ही लीजिए । धर्म-पुस्तक उतके लिए अन्य 
सभी संज्ञाओं से अधिक पवित्र है । जैसे प्रोटेस्टेस्टों के लिए ऋँस 
है, वैसे ही रोमन कैथलिकों के लिए उन महात्माओं की मूर्तियाँ 
हैं, जो अपने धर्म पर वल्ति हुए है। संज्ञाभों के विदुद्ध उपदेश देना 
ज्यथे है भौर उपदेश दिया ही क्यों जावे) इसका कोई भी 
कारण नहीं फि मनुष्य साकार संज्ञाओं की उपासना न करे | जिस 
चाव की वें संज्ञा हैं, उसीके ज्ञिए तो उनकी उपासना की जाती है। 
यह संसार दी एक संज्ञा है, जिसके पीछे छिपे हुए और उससे परे 
सत्य को पाने की हम चेष्टा करते हैं। मनुष्य का यह सीचे दर्ज 
का सस्तिष्क है और इसीलिए हम इन संज्ञाओं से अपचा पीछा 
नहीं छुड़ा सकते। पर इसके साथ द्वी यह भी सच है कि हम 
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औरविक संज्ञा से परे नि्ुण सत्य के पाने फी चेष्ट ऋर रहे हैं। 
छद्षय निर्गुश है न कि सगुण | रुढ़ियाँ; मूर्तियाँ, घस्टे, आरती, 
पुस्तकें, गिलें, मन्दिर व सभी पवित्र संज्ञाएँ सुन्दर हैं ; क्योंकि 
आत्मिकवा के बढ़वे हुए पौधे फी वे सद्यायता फरती हैं; पर इससे 
अधिक नहीं सौ में निन्‍्यान्नने वार यही देखा जाता है कि 
आत्मिकवा का पौधा बढ़ता ही नहीं। एक गिजें में पैदा होना 
अच्छा है; पर उसी में मर ज्ञाना बहुत ही खराब है। किन्दहीं 
नियमित धार्मिक रूढ़ियों के भीतर उत्पन्न होना अच्छां है; 
क्योंकि वे आत्मिकता के पौधे छो बढ़ने में सहायता देती हैं ; पर 
यदि महुष्य उन्हीं की सोमाओं के भीवर हो मर जाता है, तो 
इससे यही सिद्ध द्ोता है कि उसने कोई आत्मि% उन्नति नहीं की । 
इसलिए यदि कोई कहता है फि संज्ञाएँ रूढ़ियाँ तथा उपासना 
की मिन्न-मिन्त रीतियाँ सदा द्वी रइनो चाहिए, तो वह कूठ कह्ष्ता 
है; पर यदि वह कहता है कि वे झात्मा की जव कि बह प्रथम 
और अथघम अवखा में होती है, उन्नति में सहायतां देती है, तो 
सच कहता है। इसीके साथ यह भी सममना चहिए कि इस 
आत्मिक उन्नति से मस्तिष्क की उन्नति का कोई सम्बन्ध नहीं। 
मरितिऋ:को लेकर घाहे कोई देव ही क्यों न दो ; पर आत्मज्ञान 
के लिए वह एच बच्चा अथवा उससे भी तुच्छ द्वो सकता है। 
इसकी जाँच थो अभी हो सकती है। आप सभी ने एक  सब- 
ज्यापी परमात्मा की उपासना करना सीखा है; पर उसकी तनिक 
कल्पना तो कीमिए। आपमें से कितने ऐसे होंगे, जो उस संब- 
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अ्यापक्ता फी फ़हपना फर सकते ह ? बहुत जोर लगाने पर, 
चदि देखा है, तो समुद्र फी अथवा आकाश फी, अथवा बढ़े भारी 
हरे भरे सेदान की, अथवा एक रेगिस्तान की, यदि उसे देखा 
है, तो कल्पना फर सकते हैं ; पर यद्ध सब तो भौतिक पदार्थ हैं। 
जब्र तक झाप निर्गण का निमेश के दी समान तथा आदर्श की 
आदर्श फे ही समान द्वी कल्पना नहीं कर सकते, तब तफ आपको 
इन्हीं संज्ञाओं, मूर्तियों व रूढ़ियों फा शराश्नय लेना पड़ेगा; चाहे 
मस्तिष्क में हो धाढ़े प्रत्यक्ष याहर हो। आप सभी सूर्तियूजक 
उत्पन्न हुए हैं भर मूर्ति-यूजा अच्छी दे; क्योंकि वह मतुष्य-प्रकृति 
में दी है। उसे फौन छोड़ सफता है १ फेबल संपूर्ण भवशुष्य जो 
कि परमात्मामय द्वो यया है। अन्य सभो मूर्तियूजक हैं। जब तक 
आप इस संसार फ्रो उसके नाना रूप ओर प्रतिरूपों फे साथ 
देखते हैं, तथ वफ आप सभी मूर्ति-पूजक हैं । क्या आपके मस्तिष्क 
-में रूप उसन्न दोते हैं। आपके मस्तिष्क में थोड़ी सी समसनों 
भरद्दो द्वोठी है! इस शद्याए्ड फी नो कि एक विशाल संज्ञा है, आप 
“इसके रूप, रक्न भौर जाकार-प्रफार के साथ क्यों कल्पना करते 
है। यह एफ यद़ी ही विशाल भृर्ति है, मिसकी आप उपासना 
करते हैं । जो फोई अपने शरीर को कहता है कि यह मैं हूँ, पका 
मूर्ति-ृ्क है। आप सभी आत्मा हैं, जिसके न रूप है, न आाकार- 
अकार है, जो कि अनन्त है तथा जिसे भौतिकता छू नहीं गई। 
इसलिए जो फोई अपने आपको यद्द शरीर वा भौतिक सानता 
है तथा बिना स॒ण प्रकृति के निर्गुण की, जैसा कि वह है; उसकी 
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कल्पना नहीं ऋर सकता, मूर्ति-पूजक है |. फिर भी कैसे लोग एक 
दूसरे को सूर्ति-यूजक कहकर लड़ने लगते हैं अर्थात्‌ प्रत्येक 
कहता है कि मेरी मूर्ति सच्ची है, तेरी कूठी । 

झत्एव इन बच्चों के से सारहीन विचारों को हमें छोड़ देना 
घाहिए। उन लोगों की वकबक-माकभाक् से परे हो जाना चाहिए, 
जिनके लिए धर्म केवल जोशीले शब्दों का समूह है, जिनके लिए. 
घर्म एक विशेष प्रकार के सिद्धान्त भर हैं, जिनके लिए धर्म कोरी 
आनसिक आर्तिकता वा. सास्तिकता है, जिसके लिये धर्म उन 
शब्दों में विश्वास करना है, जिन्दें उनके गुरु ने उनझे कान में 
कह दिया है, मिनके लिये धर्म वहीं है, जिसमें उनके बाप-दादों 
ने विश्वास किया था तथा जिनके लिये धर्म एक विशेष प्रकार के 
अन्ध-विश्वास भर बिचार हैं, मिनमें व्रे इसलिये विश्वास करते 
हैं कि वे जातीय हैं !मलुध्य-जाति को हमें एक विशाल पाणी के 
समान सममना चाहिए, जो धीरे-धीरे सत्य-ज्ञान की ओर अग्र- 
सर हो रदा है। यह सुन्दर कमल उस अमर सत्य परसात्मा 
की किरणों का स्पर्श कर विकसित हो रहा है। और इस सत्य- 
ज्ञान की ओर पढ़ने के लिये सदेव हमें पहिले इन्हीं रूढ़ियों तथा 
भौतिक प्रकृति का आश्रय लेचा पड़ेगा। इनसे हम बच ' 
जद्दी सकते । 

उपासना को भिन्न-भिन्न प्रथाओं के भीतर .ए% विचार 
सर्वतोझुली है--नाम की एपासना। आप लोगों में से जिन्होंने 
पुराने रैसाई धर्म व अन्य आचीन धर्मो' का अध्ययन किया है, 


भक्ति या प्रेस, हर्ष 


उन्होंने इस दात पर अवश्य ध्यान दिया द्ोगा कि उन सभी में 
इस “नाम? की उपासना का विचित्र विचार स्थित है। नाम बहुत 
ही पवित्र कह्म गया है। “परमात्मा के चाम में” आप -क्ोयों 
ले पढ़ा दोगा कि द्वीम्रू लोगों में इश्वर का नाम इतना प्रवित्र 
माना जाता था कि साधारण मनुष्यों के लिये उसका उच्चारण 
करना मना था। बह बहुत ही पवित्र था, पविश्न से भी कहीं 
अधिक पवित्र था। सभी नामों में वह पच्चि्रतम था तथा हीजू 
लोग सममभते थे कि यद्द नाम ही परमात्मा है। यह भी सत्य ही 
था ; क्योंकि यह ज्क्माए्य नाम और आकार के सिवा है ही 
क्या ? क्‍या आप शब्दों के विच्ा विचार कर सकते हैं ! शब्द 

आर विचार अल्षग नहीं दो सकते | यदि हो सकते हों, तो वंनिक 
अयक्न करके देखिये। जब कमी भी आप विचार करते हैं, तो 

शब्दों दारा । शब्द अन्तर्भाग है, विचार बाहरी । उन्हें एक साथ 
दही रहना चाहिये। थे जुदा नहीं हो सकते। एक के साथ दूसरा 
आता है, शब्द के साथ विचार, विचार के साथ शब्द | इसी 

ग्रकार यह विश्व एक वाह्म: संज्ञा है, जिसके पीछे छिपा हुआ दृढ़ 

सत्य परसेश्वर है। प्रत्येक पदार्थ का आकार और नाम द्वोता है। 

जैसे तुम अपने किसी मित्र का स्मरण फरते दो, तो उसके 

शरीर का स्मरण हो आदा है और शरीर की याद आते ही 

उसके नाम की भी याद आजादी है। मलुष्य की विचार-प्रकृति 

ही ऐसी है । वात्पये यह कि मह॒ुष्य का मस्तिष्क ऐसा है कि 

बिना आकार के नाम का व विना नाम के आकार का स्मरण 

क्रा०-५ 


रा] अक्ति और वेदान्त- 


नहीं हो सकता। दोनों दी अलग नहीं किये जा सकते। एक 
शरीर है, तो दूसरा आत्मा । इसीलिये संसार में धार्मो की इतनी 
भहिमा हुई है और थे पूजे गये हैं। जाने अथवा बेजाने महुष्य 
मे नाम के महत्व को जान अवश्य लिया हैं । 

हम यद्द भी देंखते हैं कि वहुत से धर्मो में किन्दीं पवित्र- 
पुरुषों की चपासना-की जाती है। लोग कृष्ण, बुद्ध, इसा आदि 
को पूजते हैं। फहों-क्टीं महात्माओं की पूजा की जाती है। 
सैकड़ों द्वी संसार में पूजे गए हैं। ओर क्यों न पूले जाँच ! 
अक्षाश छी धारा सर्वत्र बहती है। उल्लू उसे अ्रेंग्ेरे में देखता है 
जिससे साहस होता है कि वह आँवेरे में भी है। सम॒ष्य उसे पह्दाँ- 
नहीं देख सकठा ! मनुष्य के लिए वह प्रकाश फो धारा केवल 
दीपक में या सू्च-चन्द्र में है। परमात्मा सर्व-व्यापी है, वह 
सभी पदार्थों में ध्रकट होता है; पर महुष्य को वह मनुष्य 
में ही दिखाई देता हैं। जब उसकी ज्योति, उसकी सत्ता, 
उसकी आत्मा, सनुष्य के खर्गीत्र सुख पर मात्तकती हैं, तभी 
चह्द उसे पहचान पावा है। इस भाँदि मनुष्य में परमात्मा को 
लानकर भनुष्य से उसकी उपासना की है और जब तक बढ 
सहुप्य है तव तक वह इसी अकार करता रहेया। इसके विरुद्ध 
बह चाहे नितना रोचे, चिल्लाये और द्ाय-पैर पढके ; पर जब भी 
चह परमात्मा की ऋल्‍््पना करेगा, अपने भनुष्प होने के हारण 
इसे परमात्मा की मनुष्य के सभान दो कऋल्पता करनी पड़ेगी । 
अठः समी घर्मो छी इंश्वरोग्रासना में दीन वातें मुख्य हैं-- 


अक्ति या मेंस. . छ९्‌ 


संज्ञायें या मूत्रियाँ; नाम; मद्दात्या। सभी में इनकी उपासना 
की जाती है, पर एक दूसरे से लड़ने के लिए वे कैसे तैयार हो जाते 
हैं। एक फट्टता है--“मेरा नाम, मेरी मूर्तियाँ, मेरे महात्मा सच्चे 
हैं, तुम्दारे कपोल-कल्पित और सूठे हैं।” इसाई पादरों आज- 
कल्न छुछ अधिक दयालु धो गए हैं, इसलिए कहते हैं कि अन्य 
असम भादी धर्म के लूचना-चिह् भर थे। पूरा धर्म तो उनका ईसाई 
चर्म है। परमात्मा सानों पदिल अपना फोर आजमा रहा था, 
अपनी शक्तियों फी परीक्षा कर रहा था, मिनसे अन्य धर्म बने । 
सारी शक्ति तो उसने ईसाई धर्म धनाने में लगाई ! फिर भी खैर 
ह। पचास वर्ष पदिले वो वे यह भी ल ऋद्दते। उन्होंझा धर्म 
सच कुछ था और सब मिट्टो थे; पर यह विचार किसी घर्म, 
जाति था जन-समुदाय विशेष में द्वी परिमित नहीं; लोग यही 
सोचते है कि करना बद्दी चाहिये, जो हम खुद कर रदे हैं। यह्दी 
चर भिन्न-मिन्न धर्मा' के अध्ययन से हमें सहायता मिलती है। 
इससे हमें यह बिद्ित हो जाता है क्रि मिन विचारों क्रो हस 
अपना-अपना कहर पुकार रहे थे, वे शताव्दियों पदिले दूसरे धर्मो* 
में विद्यमान थे और कभो-ऋभी तो फहीं अधिक सुन्दर रूप में । . 
उपासना के यह बाहरी खरूप हैं। मनुष्प को इनका सामना 
करना पड़ता है; पर यदि वह सच्चा है और सत्य की उसे 
आास्तविक चाह हैं, तो बढ इनसे परे हो जाता है। तब इनका 
कोई मूल्य नहीं रहता। उपासना की रीतियाँ तो वच्चो के अ, 
_आ। ३, ई, सीखने को पाटो भर हैं । मन्दिर और गिर्जे, पुस्तकें - 


ज्र्‌ अक्ति और वेद्वन्त- 


ओऔर भूतियाँ, बच्चों के खेलने की बर्तुएँ हैं। यदि मनुष्य को 
घर्म की चाइना है, तो उसे पहिले इन सीढ़ियों पर चढ़ना दोगा ! 
इसके अनस्तर वह और भी ऊँचे जा सकेगा | परमात्मा के लिये 
उस चाह, उस प्यास से ही सच्ची भक्ति, सच्चे प्रेम का अन्‍्म 
होता है। प्रश्न यह है कि चाह किसे है ९ घर्म, सिद्धान्त, अन्य- 
विश्वास वा मानसिक तक्-वितक कुछ नहीं है। धस का अर्य छुछ 
हो जाना है, घसम अजुभूति है। हम दर एक को आत्मा, परमात्मा 
और संसार के रहस्यों के बारे में दाद-चीत करते सुनते हैं; पर 
यदि एक-एक करके उनसे पूछो कि क्या तुमने ईश्वर का अलुभव 
किया है ? अपनी आत्मा को देखा है १ तो कितने ऐसे होंगे, 
कहेंगे-हाँ, हमने देखा है, हमने अद्धुभव किया है। फिर भी वे 
सघ आपस में लड़े मरे जाते हैं। मुझे याद आता है कि भारत- 
चर्ष में एक वार मिन्न-भिन्न धर्म-उपथरमों' के अतिनिधि एकत्रित 
हुए और परस्पर वादनववाद करने लगे। एक में कहा--शिव ही 
सच्चा इशवर हैं। दूसरे ने कद्दा-सच्चा ईश्वर तो विषुतु है 
इत्यादि । उनके वाद-विचाद का कोई अन्त न था कि उधर से एफ 
भद्दात्मा निकले | लोगों ने विवाद में भाग लेन के शिए उन्‍हें भो 
बुला लिया! वह वहाँ गए और जो शिव को सबसे बड़ा देवता 
घता रद्दा था, उससे पहिला प्रश्न यही दिया--क्या ठुमने शिव 
को देखा हैं? उससे जान पहुँचान फी है ?.यदि नहीं, तो कैसे 
ऋहते हो कि शिव ही सबसे बड़ा देवता है (“दूसरे से भी उन्होंने 
चैसा ही भ्रञ्न किचा--/क्था तुमने दिष्छु को देखा.है १” सब्र 


भक्ति या प्रेम, ७३ 


से इसी भांति प्रश्न पूछने पर पता चल्मा कि एक को भी परमेश्वर 
के बारे में अकिब्िद ज्ञान नहीं है और उनके लड़ने-मगड़ने का 
चद्दी तो असली कारण था। यदि उन्हें सच्चो वात का पता 
दोवा, वो वे लड़ते ही क्‍यों  घड़ा जब भरा जाता है, तभी उप्तमें 
शब्द होता है और जब भर जाता है, तब तो शान्त और ग्रम्भोर 
दो जाता है। तव तो, उसने सत्य को जान लिया है। अतः 
घर्म-इपधर्मो' के लड़ाई-मगड़े से तो यद्दी सिद्ध होता है कि ये 
धर्म के बारे में छुद्ठ नहीं जानते । धर्म उनहे लिए पुस्तश्षों में 
जिले हुए जोशीले शब्द भर हैं। जिसे देखो वही मिसते पाग्ना 
उसी से, बिना कहे-सुने उधार लेकर एक बढ़ी-से-बड़ी पुस्तक 
लिखने के लिये तैयार दोज।ता है और फिर संसार में जहाँ कि 
सदसों लड़ाई-कूगड़े प्रथम से ही चर्तंमान हैं, पह अपने इस 
गोले को भी फ्रेंक देता है। 

संसार के अधिकांश मनुष्य नास्विक हैं। पत्निम्र के नये 
ओतिकवादी नास्तिकों को देखकर मुझे हर होता है; क्योंकि वे 
सच्चे तो होते हैं । थे इंन पाखएडी धार्मिक नास्तिकों से तो.अच्छे 
होते हैं, जो धर के पारे में भीपण वितण्डाबाद करते हैं, वढ़ी- 
चंड्ठी लड़ाश्याँ लड़ते हैं, पर उसकी कभी सब्ची चाह नहीं करते, 
न उसे अनुभव करने की चेष्टा फरते हैं, न उसे सममभाने का 
अयथन्न ही करते हैं। ईसा के उन शब्दों का स्मरण करो--“माँगा, 
तुम प/ओगे ; हँढो, तुस्दें मिलेगा; जंजीर खटखंओो और 
चुरवाज़ा खुलेगा ।” वे शब्द अच्रशः सत्य थे, फोरी गप्ें चढीं। 


ज्छ अक्ति ओर वेदान्त, 


इस संसार में आनेवाले परमात्मा के सदसे बढ़े बच्चों में से 
शक के हृदय-रक्त में रंगे हुए वे शब्द थे। पुस्तकों की नहीं वरन्‌ 
वै एक ऐसे सनुष्य की उपज ये, जिसने साक्षात्‌ इधर का अनुसब 
किया था, उससे दाठ“चीत की थी तथा जैसे हम इस विशाल 
अबन में हैं, उससे सौगुने आवेग के साथ घह अपने ईश्वर के 
साथ रहा था | सवाल तो यही है कि ईश्वर की चाह किसे है 
क्या तुम जानते हो फि संसार के इतने लोगों को ईश्वर फी चाह 
है और वह उन्हें मिलता नहीं है ? ऐसा तो द्वो नहीं सकता। 
बिना परतु के इच्छा कैसे उत्पन्न हो सकती है | क्या तुमने कभी 
देखा है दि सलुष्य साँस लेना चाहे और वाहर हवा न हो 
क्‍या तुमने कभी यह सुना है कि फ्रिसी फो भूख लगी हो और 
कट्टी पर खाना नहों? इच्छाओं फो कौन उत्पन्न करता है 
चाइसो वस्तुएँ ही तो! प्रकाश से ही आँखें बनी हैं, शब्द से 
कान । इस प्रकार भरुष्य की गत्येक इच्छा को कोई वाहरी 
पदार्थ, जो घहाँ पहिले से ही था, जन्म देता है और यह संपूर्णता 
प्राप्त करने की, लक्ष्य पर पहुँचने की तथा भौतिक अक्ृति के परे 
जाने की इच्छा हसारे भीतर केसे उत्पन्न होती, यदि किसी 
अपार्थिव शक्ति ने ही उसे हसारी आत्मा में जन्म दे व पोषित 
कर इतसी वलवत्ती -ल वनाया होता ? इसलिये जिसके हृदय में 
यह इच्छा जाय चुकी है, वह अवश्य लक्ष्य पर पहुँचेगा ; पर 
चाह किसे है ! हमें इश्वर को छोड़ सभी बस्तुओं की चाह है । 
जो, आप अपने चारों ओर देखते हैं, वह घर्य कदापि नहीं है। 


भक्ति या ग्रेम. - जप 


इसारी भेम साहव के पास दूर-दूर देशों के गह-शोभा वद़ामेवाले 
भाँति-भाँति के सामान हैं; पर आज-कल् फा फ़ैशन तो कोई 
जापानी चीज़ रखने फा भी है इसलिये उन्होंने एक जापानी 
बतेन खरीदकर उसे भी कमरे में एक ओर रख लिया है। 
दुनियाँ के अधिकांश लोगों के लिये यह फ़ैशन ही धर्म है। सुख 
की सभी साममियाँ उन्‍हें चाहिये और चूँकि धर्म के बिना जीवन 
कुछ अधूरा सा रहता है और लोग निन्‍्दा भी फरने लगते हैं, 
इसलिये थोड़ा सा धर्म श्री चाहिये । समाज में आलोचना द्ोती 
है; अतः साहथ और मेमसाहव थोड़ा सा धर्म भी संग रखते हैं । 
धर्म की यही ब्तमान दशा है। 

एक शिष्य अपने शुरू के पास गया और चोला--“गुरूजी, 
झुझे घर्म चाहिए ।” गुरुजी ने शिष्य की ओर देखा और कुछ न 
चोले | फेवल् थोड़ा सा मुस्करा दिये | शिष्य प्रतिदिन आता और 
इसी बात का हठ करता कि सुमे धर्म चाहिए ; पर दृद्ध पुरुष उस 
जवयुवक से अधिक जानकार थे । एक दिन जब बहुत गर्मी पड़ 
रदी थी, वह उस नवयुवक को नदी में स्वान कराने के लिए लिवा 
ले गए। नदी में पहिले नवयुवक ने ग्रोवा लगाया, इसके पश्चात 
बुद्ध पुरुष ने ग्ोता लगाकर उसे वलपूर्वक पानी के नीचे दाव 
रकखा । जव वह थोड़ी देर व्यथे द्वी चेष्टा कर चुका, तो उन्होंने 
' उसे छोड़ दिया और जब वाद आया, तो उससे वोले--/पानी 
के भीतर तुम्हें किस वस्तु की सबसे अधिक चाह थी (” शिष्य 
ने उत्तर दिया--“साँस लेने थी 7” क्या परमेश्वर की भी आपको 


७६ अक्ति और वेदान्त, 


उसी भाँति चाह है ? यदि है, तो आप उसे एक क्षण में पा जायेंगे। 
आप अ्रपनी पुस्तकों को, सत्तिष्क को और मूर्तियों को किये 
हुए चाहें भितना सर पटक़िये ; प्रर जब तक आपके हृदय में वह 
प्यास, वह इच्छा, नहीं है, तव तक आप परमेश्वर को नहीं थे 
सकते ) आप तय तक निरे मास्तिक हैं, अन्तर केवल इतना है 
कि वह सच्चा है और आप नहीं हैं । 

, एक बड़े महात्मा कह्दा करते थे--मानों एक कोठरी में एक 
चौर है और दीवाल्न के उस पर दूसरी फोठरी में वहुत सा धन 
रक्‍्खा हुआ है, तो उस घोर फी क्या दशा द्ोगी ! उसे नींद; 
भूख, प्यास, इछ न लगेगी। उसका हृदय उसी धन पर घरा 
रहेगा। वह यही सोचेगा कि किस प्रफार इस दीवाल में सेंव कर 
उस पार आऊँ और वह धन प्राप्त करूँ । यदि मजुप्यों को विश्वास 
झोता कि सुख, सौन्दर्य और शान्ति उनके चारों ओर भरा पढ़ा 
है, तो क्‍या वे अपने साधारण कामों में लगे रहते ओर परमेश्वर 
को पाने छी चेष्टा ल करते १” जैसे ह्वी किसी फो यह विश्वास 
हो जाता है कि परमेश्वर है, तो चह उसे पाने के क्षिए भाकुक्ष हो 

उठता है ओर त्ोय चाहे जो करें पर जैसे ही किसी पुरुष को 
विश्वास दो जाता है कि इस पार्थिव जीवन से बढ़कर कोई 
ऊँचा जीवन है, इन्द्रियों का जीवन परिमित है. दथा यद्द भौतिक 

शरीर उस अगर, अनन्त आत्मा के सौन्दर्य के आगे तुच्छ है, 
दैसे ही वह उस सौन्दय को स्वर्य ग्राप्त करने की लाज्षसो से 
पागक्ष दो उठता है और यही पायलपन, यही पिपासा, यही 


भक्ति या प्रेस: छ्ड 


अभिलापा धार्मिक जागृति है। जब मनुष्य इस प्रकार से जागता 
है, वभी वह धार्मिक होता है; पर इसके लिए वहुत समय चादिए। 
उपासना की नाना रीतियाँ--इत्सव, पूजा-पाठ, तीर्थ-क्षत, पुस्तकें, 
घण्टे, आरती, पुजारी आदि सभी उस विशाल जागृति की 
नतैयारियाँ हैं वे आत्मा के ऊपर चढ़े हुए फालुष्य को दूर कर 
“देती हैं। आत्मा जब पवित्र हो जाती है, तो वह स्वभावतः पवि- 
'अता की खान परमात्मा से मिलना चाहती है। जैसे कि श्ताब्दियों 
की मिट्टी-यूलिः से भरा हुआ लोहा अपने पास पड़े हुए चुंत्रक 
'पत्थर से आकर्षित नहीं होता ; पर जैसे दी किसी अश्ार टसका 
अल दूर हो जाता है, तो कट उसीसे मिल्न जाता है, उसी प्रकार 
यह हमारी आत्मा सहसौ्रों वर्षा' की अपवित्नता, धुराई और पाप 
ऋर्मो' में लिपटी हुई, लक्ष-लक्ष जन्म-जन्मान्तरों के पश्चात्‌ इन्हीं 
रीतियों और रूढ़ियों से, परोपकार करने से, दूसरों का प्यार 
करने से पवित्र हो जाती है और तब उसकी स्वाभाविक्त आकर्पण- 
शक्ति उसमें ज्ञौट आती है, फलत: बद्द जाग उठती है और 
परमात्मा से मिलने के लिए आकुल होने लगती है । घर्म का यह्दी 

आरम्भ है। 

फिर भी यह रीतियाँ और संजझ्ञायें केवल आरम्भिक हैं; 

सत्य-प्रेम नहीं । प्रेम का वखान दम सर्वत्र सुनते हैं; सभी फद्दते 
हैं, परमेश्वर से प्रीति करो; पर मदुष्य जानते नहीं हैं, प्रेम 

करना कैसा होता है। यदि जानते, तो इतनी जल्दी भ्रेम के चारे 

में चारें न बनाते । पत्येक युरुष कहता है--मैं प्यार करता हूँ; पर 
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थोड़ी ही देर में न्‍्या सिद्ध दोता है कि उसके भीदर छुछ भी प्यार 
नहीं। प्रत्येक ख्री कहती हैं--मैं प्रेम करती हैँ; पर पल मर में 
ही मालूम दोवा है कि उसमें कुछ भी प्यार नहीं । प्रेम की बातों" 
से संसार भरा है ; पर प्रेस करना बड़ा कठिन है। प्रेस कहाँ हैं 
मुम कैसे जानते हो कि प्रेस है ? प्रेम की पहली पहचान यह है 
कि प्रेम में सौदा नहीं होता । जव कभी किसीछो स्वार्-साधना 
की इच्छा से ढिसी पर प्रेम जताते देखो, वो समझ लो कि वह 
प्रेम नहीं है । चह वरनियों का ओेस है। जब 'इस द्वाथ दे इस दवाथ 
ले' का सवाक्ष आ नया, तो प्रेस कहाँ रहा ? इसलिए जब कोई 
परमेश्वर से आर्थना करता है--'धुमे यह दे, दह हे! तो बह सच्ची 
भक्ति नहीं करता। मैं तुम्दारी थोड़ी सी आ्थना करता हूँ, तुम इसे 
चइले में अमुक वस्तु दे दो, यद् वो वृद्यनदारी हुडे । प्रेम कहाँ रद्दा 
एक बादशाह था, जो कि आज़ेट के लिए वन में गया और 
चहाँ उसको एक महात्मा से भेंट हुईं। थोड़े से द्वी वार्वाह्ञाप से 
चह इतना प्रसन्न हुआ कि उससे ध्लसे अपनी एक भेंट स्वीकार 
करने को आयना की । महात्मा ने कह्य--“नहीं, सुझे अपनी दशा 
से पूछा सन्‍्तोष है। इन बच्चों से खाने के लिए मुझे फन्न मिल्ते 
हैं तथा इन निर्मल निन्‍्हेरों से पीने के लिए पानी । इन गुफाशों' 
में मैं सोचा हूँ । ठुम बादशाह हो, तो मी सके ठन्दारी सेंटों की 
क्या पर्वाद $” बादशाह ने कहा--आप छुछ् सेंट स्वीकार करें, 
जिससे में अउुयृद्दीत ओर इृचार्थ होऊँ तथा आए मेरे साथ राज- 
यानी सें चलें !? अन्व में महात्मा वाशाद के साथ चयर में 


अक्तिया प्रेम. छ९ 


चलते के लिए सन्नद्ध हो यए ! तत्रश्चात धन-सम्पति ओर साना 
चैसवों से भरे हुए राज-मन्दिर में वह लाए गए। घन-बैमव के 
इस विशाल आगार से उस वनचारी मुनि का स्वागत किया गया। 
चाद्शाह उनसे ज्षण भर ठहरने के लिए कह एक कोने में जाकर 
प्रार्थना करने लगा--“है ईश्वर, झुझे और भी धन-सन्तान और 
शाज्य दे ।” इसी समय महात्मा उठकर चल्त पढ़े। बादशाह ने 
उन्हें जाते देखा और स्वयं पीछे जाकर वोल्ला--“ठद्रियि 
अद्दाराज, आप तो मेरी भेंट बिना स्वीकार किये ही चल दिए ।? 
महद्दात्मा ने लौटकर उत्तर दिया--/सरिखारी, मैं मभिखारियों की 
भीख नहीं लेवा हूँ। तुम मुमे क्‍या दे सकते हो ? स्वयं ही तुम 
दूसरे से माँग रहे ये!” प्रेम की भाषा यह तो नहीं है | यदि 
परमेश्वर से छुम लेन-देन करते हो, तो प्रेम और दूकान- 
दारी में अन्तर द्वी क्‍या हुआ ? प्रेम की पहली परीक्षा यह 
है कि प्रेम सौदा नहीं करता । प्रेम सदा देता है, कभी लेता नहीं | 
ईश्वर का सज्या भक्त कहता है--/थदि ईइवर चाहे, तो उसे में 
अपना फटा कुर्ता भी दे सकता हूँ, पर मुझे उससे चुछ नहीं लेना 
है । संसार मैं मुझे किसी वस्तु की इच्छा नहीं है। मैं इससे भेम 
कै किए प्रेस करता हूँ न कि किसी स्वार्थ-लाभ की इच्छा से | 
परमेश्वर सर्वशक्तिसान है कि नहीं इसकी सुम्ते क्या चिन्ता; 
क्योंकि न-तो सुझे स्व शक्ति चाहिए, न उसकी शक्ति की परीक्षा 
'ही करनी है। मुझे इतना ही काफ़ी है कि सेरा ईश्वर प्रेम-सय 
है। मुझे अन्य सवाल-जवावों से क्या करना है? 
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प्रेम की दूसरी परीक्षा यह है क्रि प्रेस मय नहों जानता ) 
तुम प्रेम को कैसे डरा सकते हो ? चकरी और वाघ में कभी 
जेम् देखा है, अब्दा विज्ञी और चूहे में व मालिक और 
झुलाम में | सुल्लाम कमी-कमी प्रेम-भाव भ्रदर्तित करते हैं ; पर 
यह क्या सच्चा प्रेम होता है! वह केवल घोखेत्राज़ी है। जच 
सक्क मनुष्य ईश्वर की इस श्रकार कल्पना करेगा कि वह ऊरर 
घाइल्ों में एक हाथ में सज़ा और दूसरे में इनाम लिये हुए चेठा 
है, तब दक उससे प्रेस नहीं दो सकता । प्रेस के साथ भय अथवा 
अन्य किसी भयोत्पादक वस्तु का विचार नहीं होता । एक युबती 
माता का ध्यान कीजिये जो कि गली में कुत्ते के भूँकवे ही पास के 
घर में घुस जादी है; पर दूसरे दिन वद्द बच्चा लिये हुए है और 
उस पर शेर भपटता है, अब उसका स्थान कर्धाँ होगा? बच्चे 
की रज्ञा करते हुए शेर के मुँह में | श्रेम ने भय पर विजय पाई । 
इसी प्रकार परमात्मा का भी प्रेम होता है। इश्वर दण्ड देवा है 
कि पारितोपिक देता है--इसकी क्या चिन्ता ९ प्रेमी इस वात 
का विचार नहीं फरता। जज जब फरचंहरी से आता है, तव 
उसकी स्लो छसे सज़ा या इनाम देनेवाले लज के रूप में नहीं 
देखती, चरन्‌ उसे अपना स्वामो, अपना प्रियतम समझती है! 
चच्चे उसे क्रिस रूप में देखते हैं ? सजा देनेवाले जज के, नहीं, 
चरन्‌ प्यार करनेवाले पिता के रूप में। इसी प्रकार इश्वर के 
अक्त उसे सज्ञा व इनाम देनेवाला मह्दीं समभते। जिन्होंने प्रेम 
के स्वाद को कभी चक्खा नहीं है, वे दी सय से जस्त हो जाते हैं । 


भक्ति या प्रेस, टः 


भय छो हृदय से दूर कर दो | सजा और इनाम देनेवाले ईश्वर के. 
गर्तित विचारों के दूर करो | असभ्य और जड्नली, लोगों के लिये 
ही वे उपयोगी हो सकते हैं; पर जो आत्म-ज्ञानी है, जो परम के. 
रहस्य फो जानते हैं, तथा जिनके हृदय में अन्तर उत्पन्न हो चुकी 
है, उनके लिये ऐसे विचार बिल्छुल बच्चों के से और मूर्खता से भरे 
हुए हैं। ऐसे पुरुष तो भय को हृदय से बिल्कुल निकाल देते हैं । 
तीसरी परीक्षा और भी ऊँची है। प्रेम सोच आदर्श है। 
जब मनुष्य पहली दो परीक्षाओं में उत्तीर्ण हो जाता है--सब 
दूकासदारी और भय छोड़ देता है--त्तव उसे इस बात का अनु 
भव द्वोता है कि प्रेस का दी आदर्श सब से ऊँचा है। कितनी ही 
बार देखा जाता है कि एक बहुत दी सुन्दर 'स्री किसी अत्यन्त 
छुरूप पुरुष से प्रेम फरती है। और कितनी ही चार यह भी 
देखा जाता है कि एक घहुत दी सुन्दर पुरुष फिसी झत्यन्त कुरूप 
स्त्री से प्रेम करता है। वहाँ उनके लिये आकर्पण क्‍या है ९ स्री 
ओर पुरुष की कुरपता को पास के अन्य क्ोग ही देखते हैं, पेमी 
नहीं । अपने लिये वे संसार के सभी जनों से अधिक सुन्दर हैं । 
ऐसा क्योंकर होता है! जो स्त्री कुरूप पुरुष से प्रेम करती थी 
उसने अपने सौन्दर्य के आदश को मानों उस पर घिठा दिया 
और जिससे वह प्रेम फरती थी, वह छुरूप पुरुष नहीं उसके ही 
आदर्श की अतिच्छाया थी । पुरुष एक इशारा भर था, जिसे उसने 
अपने आदर्श फे आवरण से ढँककर अपनी पूजा की बस्तु घना 
लिया।. जहाँ . भी. दम प्रेम करते हैं, वहाँ यह दशा होती है। 


डर भक्ति और चेदान्त, 


इम लोगों में से डितनों के ही बहुत दी सावारण रूप-रंग के 
भाई बहन होंगे; पर भाई वहन होने के कारण वे संसार के सभी 
ख्ी-पुरुषों से अधिक सुन्दर मालूम पढ़ते हैं। 
इसका रहस्य यही है कि अत्येक सनुष्य अपने आइरश फी 
दूसरे में कल्पना ऋरके उससे प्रेम करने लगता है। यह साथ 
संसार एक संक्षा है। जो कुछ हम देखते हैं, बह हसारी द्वी ऋत्पता 
का अतिविस्व है। सीप के मुँह में एक वोलू का दाना पड़ जाता 
है। उसके उदर में पीड़ा होती है, मिससे वह बालू पर अपना 
रस गिरा देती है, मिसके फञ्न-स्वरूप हमें मोवी मिल्वा है। यही 
हम सबका भी क्रम है। चाहरी वस्तुएँ बालू के फर्णों के समान 
संज्ञामात्र हैं, मिन्हें हम अपने आदर्श के आवरण से ढ$ देते 
हैं। बुरे लोगों को ससार नरक के समान और अच्छे लोगों 
कआ ख्गग के समान दिखाई पड़ता है। श्रेम ऋरने वालों को चह 
संसार ग्रेम से, धृणा करने बालों फो घृणा से, लड़ने वालों फो- 
लड़ाई से, शान्ति चाहने वाज्ञों को शान्वि ले और सम्पूर्ण सलुष्य 
फो परमात्मा से भरा हुआ दिखाई देता है। अत: इस सदैध झपने 
सर्वोच्च आदशे की ही उपासना करते हैं, और उस समय जवक्ि 
हस अपने आदशे को आदरो द्वी सानकर उससे श्रेस करने लगते 
हैं, दब सभी सन्देह और तक-विवर्क, दूर हो जाते हैं । फिर ईश्वर 
, ही सचा सिद्ध दो सऊती है था नहीं, इसको डिपे विन्‍्ता रदेगी 
इमारा आदर्श इसारे खम्ाव और प्रकृति में मिज्ञ जाने का 
कारण फिर हस से अत्ग नहीं हो सझवा। अपने आदश के 


भक्ति या प्रेस, ३ 


विषय में हमें सभी सन्देह होगा, जब हमें अपने जीवन में सन्देह' 
दोगा और चूँकि हमें अपने जीवन में सन्देद नहीं हो सकता, 
अतः आदर में भी न होगा । इसकी किसे चिन्ता होगी कि 
विज्ञान ऐसे ईश्वर को मनुष्य के बाहर सिद्ध कर सकता है या 
नहीं, जो कद्दी अलग रहता है और जब सन में आता है, तो- 
संसार का इन्तज़ाम फरवा है तथा छुछ दिनों तक संसार का 
निर्माण फर फिर सो जाता है ? इसकी क्रिक्र किसे दोगी कि 
इश्चर स्ब-शक्तिमय होने के साथ ही दयालु भी हो सरता है 
आ नहीं ( इसकी किसे परवाह होगी कि वह हमें फर्मो' का शुभ 
फल देता है था नहीं! तथा इमें एक ऋूर शासक को हृष्टि से देखता 
है या हसारे एक हितेषी राजा की दृष्टि से प्रेमी इनाम, सजा, 
अय, सन्देद, तथा ईश्वर की सत्ता सिद्ध करने के लिये वैज्ञानिक 
अथवा अन्य साक्नात्‌ प्रमाणों की आवश्यकता से परे दो जाता 
है। उसका भ्रेम का आदर्श द्वी उसके लिए सब कुछ है। कया यह 
खाट संसार प्रेम की ही महिमा नदीं अक्ट करता । भजु-अग॒ु से 
और परमाशु-परसाणु से आकर क्‍यों मिल जाता है ९ बड़े नक्षत्र 
एक दूसरे की ओर हुत बेग से दौड़ते हुए क्‍यों चले जाते हैं! पुरुष 
जी की ओर और स्त्री पुरुष की ओर क्‍यों आकर्षित होते हैं.? 
सलुष्य-मलुष्य में ओर पश्चु-पश्ञ में क्‍यों प्रेम दोता है ? किस शक्ति 
के कारण यह्द संसार एक केन्द्र की ओर लिंचता हुआ सा दिखाई 
देवा है ? वह शक्ति-अम फी ही है। छोटे-्से-शदें अणु से लेकर 
ऊँचे-से-केचे आदर्श में यही प्रेम विद्यमान है । प्रेम स्वव्यापी 


८9 भक्ति और वेदान्त. 


और सर्वत्र रइनेवाला है। जड़ और चेतन में, किसी विशेष 
बस्पु और समस्त विश्व में परमात्मा का प्रेम स्पष्ट है। उसी ग्रेम 
के आधेग के कारण इसा भलुष्य-ज्ञावि के लिए अपनी जीवन- 
आहुति करने के लिए तैयार द्वो जाता है ; बुद्ध एक पश्च के लिए, 

माता वच्चे के लिए तथा पति अपनी ख्री के लिए मरने को वैयार 

हो जाता है। यह उसी प्रेम का जोश है, जो सरुष्य स्वदेश के लिए 
आत्म-बत्तिदान कर देते हैं. और यद्यपि सुनने में विचित्र मालूम 
होता हैँ, उसी प्रेम करे जोश के कारण चोर चोरी फरने के लिए 

और हत्यारा हत्या करने के लिए जाता है; क्योंकि यहाँ पर भी 
शक्ति वही एक है; केवल भिन्न-मिन्न रुपों में प्रकट हुई है। संसार 
में के करने के लिए प्रेरित करमेबाली यही एक मात्र शक्ति है। 

चोर में भी प्रेम था केवल कुमार्ग में चला गया था। इसलिए सभी 
पाप तथा पुण्य-कार्य इसी शक्ति से प्रेरित होकर किए जाते हैं। 

मान लो, तुम में से कोई ज़ेत्र में से एक काराज़ का ठुकड़ा निकाल 

कर न्यूयॉर्क के यरीवों के लिए एक सदृस्न डॉलरों फा चेक लिख 

देता है और मैं भी जेब से काराथ निश्त्कर उस पर धुम्हारे 

जाती हस्ताक्षर बनाने की चेष्ट करता हूँ, तो दस दोनों की 

प्रेरक शक्ति तो एक दी है, उसके विभिन्न रूपों के उत्तरदायी हम 

दोनों हैं। दोप उस प्रेरक शक्ति का नहीं है। निर्विकारं, पर सब 

में सदा अकशसान इस संसार को प्रेरक-शक्ति, मिसके विना एक 

पत्न में ही यह संसार कोटि-छोदि इुकड़े होकर बिखर जावगा, 

प्रेम है और इसी प्रेस का नाम ईश्वर है| 


भक्ति या ग्रेम, ८्ष 


“हे प्यारे, स्नी-पतति से उसके पति होने के कारण प्यार नहीं 
करती बरन्‌ उप्तके भीतर स्वात्मा को देखकर उससे प्रेम करती 
है; इसी प्रकार प्यारे, कोई पति-पत्नी से उसके पत्नी होने के 
कारण प्रेस नहीं करता, वरन्‌ उसझे भीवर रवात्मा फो देखकर 
ही अेंम करता है। किसी ने स्वात्मा को छोड़कर अन्य से प्रेम 
नहीं किया |? यह स्वार्थपरता भी, जिसकी इतनी निन्‍्दा की 
गई है, उसी ग्रेम का एक रूप है। अभिनय के वाहर खड़े हो 
जाओ, उसमें सम्मिलित न होओ, फिर इस विचित्र रंगभूमि फो, 
इस अपूर्वो नाटक के दृश्यों फो देखो। इस सझुर संगीत को 
सुनो ! एक प्रेम के दी यह सब्र विविध रूप हैं। इस स्वार्थपरता 
में भी आत्मा के अनेक भाग हो जायेंगे और उस भागों के फिर 
ओर भी भाग द्वो जायेंगे। एक आत्मा, एक पुरुष, विवाह 
करने पर दो, सन्‍्तान होने पर अनेक तथा बढ़ते-बढ़ते याँव, 
नगर हो जाथगा और फिर भी यहाँ तक बढ़ेगा कि सारा 
संसार, सारा त्रह्मास्ड द्वी उसे स्वात्म-मय दिखाई देने लगेगा। 
अन्त में उसी आत्मा में आकर सभी पुरुष, ख्री, बच्चे, 
पशु-पक्षी सारा संसार ही आकर केन्द्रीमूत हो जायगा। श्ात्मा 
चढ़ते-बढ़ते विश्व-व्यापी अनन्त ओस में परिणत दो जाथगी। 
इसी ग्रेम का नाम ईश्वर है। 

इस प्रकार रीति-रिवाजों, संज्ञाओं और सृर्तियों से नाता 
तोड़ देने पर हमें श्रेष्ठ भक्ति और सच्चा प्रेम मिलता है। जो कोई 

भी इस सीसा पर पहुँच जाता है, उसके लिये संम्प्रदायों और 
क्रा०--$३ 


<ह& भक्ति और घेड्न्त, 


उपधर्मो' का कोई मूल्य नहीं रहता । सारे सम्प्रदाय और उपदर्स 
उसी में होते हैं। फिर घह क्रिस विशेष संग्रदाय या धर्म का 
आश्रय ले १ ऐसा पुरुष किसी गिरे अथवा सनिद्र में प्रवेश नहीं 
करता; क्योंकि समस्त गिजें व मन्दिर उसी हैं। किन्हों 
परिमित रीति-रिचाज़ों के पन्धन में वह नहीं पड़ सकता। 
उसके प्रवेश करने योग्य गिर्जा कहाँ मिलेगा ? निःसीम 
प्रेम की, जिसमें चह सित्र गया है, सोमा कहाँ है जिन घर्मो' ने 
.. इस प्रेम के आदर्श को माना है, उनमें उसे शब्दों में व्यक्त फरने 
की चेप्टा की गई है। यद्यपि हम इस श्रेम का अयथे सममते हैं 
और यह जानते हैं कि संसार के समी भ्रेस, बासनायें व इच्छायें 
इसी अनत्त-प्रेम के लाना रूप हैं; फिर भी देश-देशान्तरों के 
सहात्माओं और ऋषियों ने इसी आदर्श को शब्दों में व्यक्त फरने 
के लिए भाषा की समस्त शब्द-शक्तियों की परीक्षा कर ढात्ी है, 
अहाँ तक कि अवम से अधस् शब्दों का भी रूपान्वर होने से 
उनका एक नवीन ही अर्थ निकल आया है। 

“प्रियतम, पेरे अबरों का एक मधुर-चुस्बन जिसमे पा लिया 
है, इसको तुमे पाने की पिपाचा बढ़ती ही जाती है। सभी ढुखों 
का अन्त दो जाता है और वह भूत, सविष्य और वर्तमान, सभी 
की सुधि भूल केवल देरे ध्यान में मग्न हो जाता है।” यह यहूदी 
राज-ऋषि ( सुल्रेमान ) का गीव था और यही गीत भारत के 
सहर्पियों का भी है। जब सब वासनाश्रों का अन्त हो जाता है; 
ते प्रेमी को ऐसा ही धन्माद हो जाता है। भोक्ष की, सुक्ति की, 


अक्ति या प्रेस. ७ 


सम्पूर्णता प्राप्त करने की भी किसे चाह रहती है ! प्रेमी कहता 
है, स्वतन्त्रता की मुम्ते क्या चिन्ता ?ै 
मुझे धन, सौन्दर्य, प्रतिमा और आरोम्यता भी नहीं चाहिए । 
संसार फी घोर-से-घोर घुराइयों के बीच में तू मुझे जन्म दे, मैं 
कुछ व कहूँगा ; पर मुझे तू प्यार फरने दे और वह भी केपल प्यार 
के लिए। इन गीतों में ( सुलेमान के गीतों में ) प्रेमी फा थह्दी 
उन्माद भरा हुआ है। सबसे ऊँचा, भावुकता से भरा हुआ, बहुत 
हद भ्रौर अत्यन्त आकर्षण-युक्त स्री-पुरुष का प्रेम होता है, इसी- 
लिए उस प्रेम की भाषा का प्रयोग इन गीतों में भी किया गया है। 
स््रो-पुरुष के प्रेस का उन्माद ही आत्मिक प्रेमी के उन्माद फी 
कुछ क्षीण प्रतिध्वनि है। आत्मिक पमी बे द्वोते हैं, जो परमात्मा 
के प्रेम में रेंग कर पायल हो जाते हैं। वह मीठी मदिरा, जिसे 
अत्येक धर्म के मद्गात्माओं व ऋषियों मे बनाया है, जिसमें ईश्वर के 
अनन्य भक्तों ने अपना हृदय-एक्त घोल दिया है, जिसमें उन सब 
निःखाथ प्रेमियों की आशायें बुल्लों के समान उठ रही हैं, जिन्होंने 
'फल्लाशा त्याग सत्य-प्रेस पाने की ही आशा से प्रेम किया था, उसी 
मीठी मदिरा का प्याला ईश्वर के श्रेसी पीना चाहते हैं। उन्हें प्रेम 
छोड़ अन्य किसी वस्तु की इच्छा नहीं। प्रेम का फ्ष श्रेम है 5 
पर पह कैसा सुन्दर फल है! प्रेम ही एक वस्तु है, जो हमारे सारे 
डुःखों को दूर कर सकती है तथा श्रेम द्वी की वह मदिरा है, जिसे 
थीने से इस संसार के केश नष्ड हो जाते हैं । मनुष्य में अक्लौकिक 
'पायलपन आ जाता है। वह भूल जाता है कि में मर्त्य मलुष्य हूँ । 


ध्द अक्ति और वदान्द- 

अस्त में हम देखते हैं कि संसार के सभी धर्मों का लक्ष्य 
कैबल पक है--आत्मा शऔर परमात्मा का पूर्ण मिल़त | आारन्म 
में सदा हमें इन्द का सेद-छ्ान रहता है, परमात्मा और जीब 
हमें अलग-अलग सालूम पढ़ते हैं। जब मनुष्य के हृदय में भेस 
ज्यत्र द्ोता है, तद वह परमेश्वर की ओर चढ़ने लगवा है. और 
परमेश्वर भी सानों उससे मिलने के लिये आगे बढ़ता आता है) 
मनुष्य-णीवन के सभी नाते निवाहता है, जेसे--पिता, माता, मित्र 
और ग्रेमी, ऋम से बह इन सबद़े काये करवा है। अन्त में बढ़ 
उपास् वस्तु में मिलकर एक हो जाता है। मैं-तुम का भेद मिट 
जाता है। अपनी पूजा करने से मैं तुम्द्धारी पूजा करता हूँ. घोर 
छुस्हारी पूरा फरने ले अपनी । मनुष्य ने जिस कार्य का आरल्भ 
किया था, उसका यहाँ अस्त दोगधा । जहाँ पर श्री हुई थी, पह्दी 
पर इति भी हुईं । पसस्भ में ग्रेस अपने लिए द्वी था इसलिए 
स्वार्यी था। 'बन्‍्त में सत्व-ज्योति के दर्शन दोने दर खात्मा 
परमात्मा में मिल गईं। वही ईश्वर जो पहले झहीं पर वैठा 
इन्मा एक व्यक्ति प्रतीद होता था, अब सहसा सालों अलस्त प्रम 
में परिवर्तित द्वो गया । मलुष्य की भी काचा-पत्चट होगई। बह 
परमात्मा के समीप पहुँच रहा था और अपनो सांसारिक 
इच्छाओं और वासनाह्नों को छोड़ रहा था । इच्छाओं के साथ 
स्वार्थ भी नष्ट होगया और चरम सीसा पर पहुँचकर उपासना, 
उपासक ओर उपास्थ तीनों एक होयये । 


वेदान्त, 


[ ज्लादौर में १२ नवस्वर सन्‌ 4:8७ हं० को दिया हुआ ब्याख्यान _] 
हमारे रहने के दो संसार हैं--एक आन्तरिक दूसरा वाह्म । 
श्राचीनकाल से उन्नति प्रायः दोनों दी संसारों में समानरूप से 
हुई है ! सत्य की खोज पहले वाह्य संसार में आरम्भ हुई। गूढृ- 
से-गूढ़ प्रश्नों का उत्तर मनुष्य ने बाहरी श्रकृति से ही पाना 
चाहा । उसने अपनी अनन्त सौन्दर्य और चिदानन्द की रृष्णा 
को बहिसकझति से द्वी बुकाना चाह्म तथा अपनी आत्मा और 
अपनी भावनाओं को भौतिक संसार की भाषा में ही व्यक्त करना 
चाहा और उसे अपनी खोज के सुन्दर फल भी मिले। ईश्वर 
ओर उसके अगाय सौन्दर्य की अजुपम कविता उत्पन्न हुई वाह्म 
प्रकृति ने अत्यन्त कवित्थ-सय विचारों को जन्म दिया ; पर वाद 
को मनुष्य ने एक इससे भी अधिक सुन्दर, कवित्व-मय तथा 
कहीं अधिक विस्तृत संसार फो खोज निकाला! वेदों के कमे- 
कार्ड भाग में धर्म के अदभुत विचारों का वर्णन किया गया है, 
पक सर्व-शासक सष्टा, पालक आंर नाश फरनेयवाले परमात्मा फी 
महिसा का बखान किया गया है तथा इस जह्याण्ड का आत्मा को 
दिला देने वाली भाषा में चित्र खींचा गया है। आप लोगों में से 


९०. भक्ति और वेदान्त. 


बहुतों को ऋगेद-संहिता के उस अतुपम इसीक का स्मरण होगा, 
जिसमें श्रलय का चर्शन किया गया है तथा जो शायद्‌ प्रतय 
के सभी वर्णनों से उत्कृष्ट है। यह सब होते हुए भी यह केषल 
वाह सौन्दर्य का चित्रण है, अतः हमें उसमें छुछ स्थूकता व छल 
ओऔतिकता अवश्य दिखाई देती है।यह अनन्त फा सान्‍्त की 
भाषा में वर्णन है। यह भत्तन्त भी शरीर का है, न कि आत्मा 
का, स्थृत्ष प्रकृति का न कि सूचम घअन्वर्ज्योति का। अतः दूसरे 
आग ज्ञान-कारड सें एक दूसरे ही मांगे का भलुसरण किया गया 
है। पहले सत्य की खोज वाह्म-प्रकृति में की गई थी। जीवन की 
शहलन्से-गहव समस्याओं का उत्तर भौतिक पक्षति से पाने की 
चेष्टा की गई थी ।” 
“चस्‍्याग्रिते हिमवान्तो महख्स्‌॥! 

/'जिसके गौरव का हिमालय वखान फर रहे हैं !” यह बहुत 
ही सुन्दर विचार है फिर भी भारतवर्ष के लिये फाफ़ी सुन्दर न॑ 
या। भारतीय मस्तिष्क ने अपने ही भीतर हृष्टि झाली। सोम 
वाहन से आन्तरिक में, भौतिक से आत्मिक में आरम्भ हुई। 
“अस्तीत्येके नायमस्तीति चैके” इत्यादि क्री पुकार आरंभ हुई। 
जय भरुष्य मर जाता है, तो उसका कया होता है ९” 

“कोई कहते हैं कि बह रहवा है, कोई कहते हैं कि नहीं रहता । 
हे रुत्यु, बोल, सत्य क्या है ?” यहाँ पर इस देखते हैं कि मार्ग 
बिल्कुल ही मिन्न हो गया है | वाक्ष-प्रक्रति से जो मिल सकता 
था, भारतीय मस्तिष्क ने उसे ले लिया; पर उससे उसे सनन्‍्तोष 


-बैदान्त, ९९ 


न हुआ। उसने अपने भीतर, अपनी आत्मा में ही और भी 
खोज करनी चाद्दी और उसे उत्तर मिला | . 
उपनिषदू, वेदान्त, अरण्यक और रहस्य, वेदों के इसी 
भाग का नाम है। यहाँ पर धर्म ने भौतिकता से बिल्कुल ही 
नाता तोड़ दिया है | यहाँ पर आत्मज्ञान का संसार की भाषा में 
नहीं, चरन्‌ आत्मा फा आत्मा की ही भाषा में, अनन्त का अनन्त 
की ही भाषा में वर्णन किया गया है। अब इस कविता में तनिक 
भी स्थूलता नहीं, भोतिकता से उसका कोई सम्बन्ध नहीं। 
उपनिषदों के प्रतिभाशाली महर्पियों ने कल्पनावीत निर्भयता के 
साथ, बिना किसी हिचक के मलुष्य-जाति में सुन्द्र से सुन्दर 
सत्यों की दृद घोषणा की है। दे मेरे देश-वासियो, उन्हीं सत्यों 
को मैं तुम्हारे सम्मुख रखना चाहता हूँ; पर वेदों का ज्ञान 
काण्ड एक बिशाल सागर है। उसके थोड़े से भी भाग को 
खममभने के लिये कई जीबनों की आवश्यकता है। रामाचुज ने 
उपनिषदों के बारे में सत्य द्वी कद्दा है कि वेदाल्त वेदों का स्कन्ध 
ओर उन्नत शीश भाग है। उपनिषद्‌ ही हमारे देश की वाइविल 
हैं। हिन्दुओं के हृदय में वेदान्त के कर्म-काए्ड भाग के लिये 
असीम सम्मान है; पर पीढ़ियों से सभी व्यावद्यारिक कार्यों के 
लिये श्रुति अर्थात्‌ उपनिषदों और केवल उपनिषदों से दी काम 
- जिया भया.है। हमारे सभी बड़े दाशेनिकों ने, चाहे वह व्यास 
हों, चादे पातल्जक्ति, चादे गौतम, 'चाहे सभी दर्शनों के पितामदद 
कपिल ही क्‍यों न हों, जिन्हें कमी किसी बाद के लिये प्रमाण 


ढ्र्‌ भक्ति और वेदास्व- 


देने की आवश्यक्रता पड़ी है, तो उन्दोंने उपनिपदों का ही आश्रय 
जिया है। उपनिपदों में ही उन्हें सत्र प्रमाण मिले हैं; क्योंकि 
उपनिपदों में ही हमारे भारतीय ऋषियों ने मिट और अनमोल 
सत्ों छा प्रतिपादन किया है । 

उनमें कुछ सत्य ऐसे हैं, जो देश-काल के अतुसार फिन्हीं 
विशेष दशाओं में ही सत्य हैं. तथा अन्य सत्य ऐसे हैं, जो अपनी 
सत्यता के लिए सतुप्य-पकृति पर ही निर्भर हैं और व तक 
अमर सत्य रहेंगे, जब तक कि मनुष्य है । ये वे सत्य हैं, जो सबे- 
देशीय और सर्व-काल्लीन हैं। भारतवप में खान-पान, रइन-सइन; 
पूजा-उपासना आदि के अनन्त सामाजिक परिवर्तनों के होने 
पर भी हसारी श्रुतियों के अलौकिक सत्य, वेदान्त के ये भह्गुत 
दिचार झाज भी सदा की भाँति अपने महान्‌ कवित्व के _साब 
अजेय और अजर-अमर स्थिर हैं! फिर भी उपनिपदों में शिन 
विचारों का विस्टृत प्रतिपादन क्रिया गया है, सूल्न-रूप में उनका 
वर्णन कर्म-कारंड में पहिलेद्दी किया गया है। त्रह्माएद्ध का 
विचार, जिसमें सभी वेदान्तियों को विश्वास है तथा वे विचार जो 
सभी दरशुनों की समान रुप से नींव हैं, पद्विले से दी वहाँ विय- 
मान हैं। इसलिये वेदों के गृढ़ भागों में जाने फ्रे पहले ही मैं 
इस कम-कारड भाग के विपय में दो शब्द कह देना चाहता हूँ। 
पहले मैं वेदान्त शब्द का अर्थ दी सारू-साक्ष चताता हैँ | अमाग्य- 
चश आज-कल्न बहुत से लोग समसते हैं कि वेदान्त का भथे 
केबल्ल अद्गैत-बाद से है, पर आप लोगों को ध्यान रखना चाहिए 


बेदान्त- ९३ 


फकि अध्ययन के लिये हमारे यहाँ तीत प्रस्थान हैं। सबसे पढिले 
उपनियद्‌ हैं, जो फि ईश्वर की साह्षात्‌ प्रेरणा से लिखे हुए सममे 
जाते हैं, फिर हमारे दर्शनों में व्यास के सूत्र हैं, जो कि सभी 
आचीन दाशेनिक सिद्धान्तों की सम्रष्टि होने के कारण बहुत 
अख्यात हैं। वे एक दूसरे के विरुद्ध नहीं, बरन्‌ एक ही घिफास 
पाते हुए सिद्धान्त के नाना रूप हैं। इंसी घिकास फा अन्त व्यास 
के सूत्रों में हुआ है । उपनिपदों के और सूत्रों के, भिनमें वेदान्त 
के सुन्दर सत्यों का स्प्ट और क्रमाठुसार संग्रह है, बीच में 
चेदान्त की अलौकिक व्याख्या श्रीर्गाता का स्थान हैं। चाहे 
दैतचादी दो, पादे अद्वैठवादी दो, चाहे वैष्णव हो, चाहे शैव हो, 
भारतवर्ष के सभी सम्परदायों ने अपनी खत्यता सिद्ध करने के 
लिये इन्हीं तीन उपनिपद्‌, गीता और व्यास-सूत्रों में से दी 
प्रमाण दिए हैं। शह्वराचार्च, रामाहुज, माधवाचाये, बल्लभाचाये, 
अैततत्य--जिस फिसी ने भी अपना नया धर्म चलाना चाह है, उसी 
ने इन्हीं तीन विचार-उयवस्थाओं पर. अपनी एफ नई व्याख्या लिख 
डाली है। अतएव उपनिपदों से उत्पन्न किसी विशेष विचार- 
ज्यवस्था को ही वेदान्त का नाम देना अजुचित दोगा । वेदान्त में 
यह सभी व्यवस्थाएँ आ जाती हैं। एक रामानुज-सम्प्रदायी अपने- 
आपको उतना दी वेंदान्ती कद सकता है, जितना कि एक अद्गैत- 
चादी। यही नहीं में तो इससे भी एक कदम आगे बढ़कर 
यह कहूँगा कि 'हिन्दूर से हमारा अर्थ वेदान्ती से ही ड्ोता है। 
खेदान्ती कहने से भी हिन्दू का बोध होता है। आप लोगों को 
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एक बात और ध्यान में रखना चाहिए कि यद्यपि यह तीचों' 
दर्शन-ब्यवस्थाएँ भारतवर्ष में अनन्त काल से प्रचलित हैं-- 
आप लोगों को यद्द न सममना चाहिए कि शह्डयचार्य ही 
अद्ठेत-वाद के विधाता थे, भद्वेव-बाद शझ्लराचार्य के उत्पन्न 
होने के पूर्व सहस्नों वर्षो से ही यहाँ था, चह उसके केवल' 
अन्तिम अतिपादक थे--फिर भी मेरे स्वल्प-क्ञानानुसार वे एक 
दूसरे के विरुद्ध महीं हैं। इसी प्रकार रामाजुज-सम्प्रदाय, जेसा' 
कि उस पर लिखी गई व्यास्याओं से विद्ित है, रामाजुज के 
जन्‍म के सहस्रों वर्ष पहले से ही यहाँ विद्यमान था। इसी प्रकार 
अन्य मत-मतान्वर्रों के साथ सभी प्रकार के प्वैत-बाद भी यहाँ थे, 
फिर भी थद्द सब एक दूसरे के विरोधी न थे। जिस प्रकार 
इमारे छः दर्शन एक ही सुन्दर सिद्धान्त के सुन्दर विकास हैं। 
जो संगीठ पहले धीमे मधुर-स्वरों में आरम्भ हुआ था, भद्ेत-चाद 
उसीका घनघोर विजय-घोष है, उसी प्रकार इन तीसों व्यच- 
स्थशओं में हम भलुष्य को उद्च-से-उच्च आदशों' को भोर वढ़ते 
पाते हैं, यहाँ चक कि सभी वाद अद्वेत-बाद की अनुपम एकता 
में एक द्वो जाते हैं | इसलिए यह एक दूसरे के विरोधी नहीं 
हैं; पर साथ में मैं यह भी वता देना अपना कर्तच्य समभा हूँ 
कि इस प्रकार की भूल कुछ एक दो ने नहीं की है। अद्वैत-वादी 
जो पाठ अष्लैद-बाद का वर्णन करता है, उसे तो अपना रखता 
ही है, जो दैत-बाद अथवा उससे सम्बन्ध रखने वाले सिद्धांतों 
का घणेन करता है, उसे भी तोड़-मरोड़कर वह अपना स्ेच्छित 


बेदान्त- प्र 
अरे निकालता है। इसी अक्वार दैतवादी भी अद्वैत-बाद के पाठ 
को तोड़-मरोड़कर उसका स्रेच्छित अर्थ निरालते हैं। हमारे 
गुरुजजल मह्यान्‌ पुरुष थे, फिर भी उनमें दोप थे और गुरु-जनों 
के दोप भी कहे जाने चाहिएँ ! में समझता हूँ कि उन्होंने केवल 
यहाँ पर ही भूल की थी । हमें पाठों को बोड़-मोदकर अनोखे 
स्वेच्छित अथ निकालने की आवश्यकता नहीं है, न फिसी प्रकार 
की धार्मिक वेशमानी और व्याकरण की वारीकियों पर जूमने 
की ही जरूरत है। वेदों के सुन्दर विचार समम लेने पर 
हमारे लिए कोई कठिनाई न रहेंगी। यह सत्य है कि उपनिपद्दों 
फा एक ही मुख्य विपय है--/वह कौन सा सत्य है, जिसे जान 
फर हमें और कुछ जानने की जरूरत न रहेगी !? आजकल की 
आपा में उपतनिपदों का ध्येय, जैसा कि सभी ज्ञान का ध्येय होग 
है, धहुरूपता में एकता को पाना है और इसीका नाम ज्ञात है। 
सभी ज्ञान-विज्ञान इसी बहुरूपता में एकता खोजते हैं। आज- 
कल्त का छद्र पदार्थ-दिज्ञान जिसे हम 'साइंस' फहकर पुकारते- 
हैं, यदि कुछ पदार्थों भौर प्रकृति-भागों में एकता हूँ द्ना चाहता 
है, दो कल्पना कीजिए इस अनन्त नाम और अनन्त एप वाले 
विशाल मरह्मारड में, जहाँ अत्येक पदाथे दूसरे पदार्थ से शक्ति और 
आकार में भिन्न है, जहाँ असंख्य झाकारअकार, असंख्य विचार, 
असंख्य लोक हैं, एकता को हूँद॒ निकालना कितना मद्यान्‌ कार्य 
है और इसी एकता को पाना ही उपनिषदों का ध्येय है। साथ: 
ही थदाँ पर भी अरुन्धती-न्याय से काम लिया गया है। किसी को 
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जुब-ताय दिखाना होता है, तो पास का ऊूब चमकता हुआ तारा 
डसे दिखाया जाता है और फिर क्रमशः घ्रुव-तारा। यही क्रम 
हमारा भी होगा और मुझे अपते विचार को सत्य सिद्ध करने के 
लिए आप लोगों के सामने फेबल उपनिपदों को रखना होगा। 
प्रायः प्रस्येक्ष अध्याय का आरम्भ द्ैव-वादी उपासना से 
होता है। इसके बाद ईश्वर सृष्टि का स्रृगत करनेवाला, उसका 
"पोपक तथा जिसमें वह अन्त में लय दो जाता है, ऐसा वताया 
जाता है। वाह्य और अन्तरप्रक्ति का स्त्रामी विश्व फा वह उपास्य 
देवता वताया जाता है, फिर भी मानों उसका अस्तित्व अकृति से 
कहीं बाहर हो । इससे एक पय आगे बढ़ने पर हम उसी गुरु 
फो थह बताते पाते हैं क्रि इश्वर प्रकृति से परे नहीं, वरन्‌ उसी में 
अन्तर्व्याप्त है। अन्त में यह दोनों ही विचार छोड़ दिये जाते हैं 
और जो कुछ भी सत्य है, चही ईश्वर बताया जाता है। कोई 
अन्तर नहीं रदृता । “तत्त्वमसि श्वेतकेतों |” अन्त में यह बताया 
जाता है कि भनुष्य की आत्मा और वह स्ब-ब्यापी एक ही है ।” 
+ख्येतकेतु, बह तू ही है ।” यहाँ पर कोई समभोता नहीं किया 
"गया है। दूसरे के सिथ्या विचारों से कोई सहालुभूति चहीं 
दिखाई गई । सत्य, दृढ़ सत्य की विह्वत्द भाषा सें घोषणा को 
गई है और उस हृढ सत्य की आज भी उसी निहन्द भाषा में 
घोषणा करने में हमें भयभीत न द्वोना चाहिये। इखर की कृपा 
से मैं सममता हूँ. कि उस सत्य के निर्मयता-पू्वेक अचार करने 
का साहस मुझ में है। 
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अच्छा, अब जहाँ से आरम्भ किया था, सममने की पहिल 
दो बाते हैं“-एक थो सभी वेदान्त-बादियों क्री समान विचार- 
अणाल्ो, दूसरी संसार और रूृप्टि आदि के विपय में उसे 
प्रथकू-पृथक विचार। आधुनिक विज्ञान के नव-तव आविष्कार 
और नई-नई खोजें आफाश से मिरनेवाली विजलियों के समान 
आपको चकित फर देती हैं। जिन बातों को आपने स्वप्न में भी 
न सोचा था, वे द्वी आँखों फे सामने आती हैं, पर जिसे फोर्स! 
था शक्ति कहा जाता है; मनुष्य ने उसे बहुत दिनों पहिले ही ढूँढू 
निकाला था। यह तो अभी फल ही जाना गया है कि विभिन्न 
शक्तियों में भी एकता है। मलुष्य ने हत्न दी में पता लगाया है 
कि झिन्हें बह 'हवीट' ( गर्मी ), मेग्नेटिज़्म ( आफर्षण ) एलेक्टि: 
सिटी (विद्युत) आदि नामों से पुकारता है, वे सब पकड्ी 
यूनिट फोर्स! (एक शक्ति) फे नाना रुप हैं, आप उसे चाहे 
जो नाम दें । चह विचार संहिता में द्वी है। संहिता की दी भाँति 
प्राचीन यह शक्ति वा 'फो्स' का विचार है। सभी शक्तियाँ, उन्हें 
आकर्षण, अत्याकर्पण, विद्युत, गर्भी आदि चाहे जिन नामों से 
पुकारो, वे सब कुछ नहीं हैं, एक पग भी आगे नहीं! या तो 
वे अन्तःकरण से उत्पन्न विचारों के रूप में अकट होती हैं अथवा 
मनुष्य की अन्वरिन्द्रियों के रूप में जिनकी भ्रजनन-शक्ति एक 
आण' है। फिर प्राण क्‍या है? आण स्पन्दन है। पलय के 
अन्तर जब यद्द समस्त श्रह्मारड अपने आदि रूप में हो जायगा, 
तब इस अनन्तशक्ति फा कया होगा ! कया उसका अन्त हो 
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जायगा ! ऐसा, तो हो नहीं सकग। यदि उसका अन्त हो जावे, 
तो दूसरी शक्तिघारा का कारण क्या होगा; क्योंकि शक्ति तरंगों 
के समान ऊपर-तीचे उठती-गिरती बहती है ? ब्लास्ट के इस 
क्रम का सृष्टि! शब्द से वोध होता है। ध्यान रखिये सृष्टि का 
अर्थ बनाने से नहीं है! ( अँग्रेड़ी में भापण देने से इस समय 
घड़ी कठिताई प्रतीत होती है, फिर भी मुझे किसी प्रकार संस्कृव 
शब्दों का रूपान्वर करना ही होगा।) सृष्टि का अर्थ है---उत्थान 
पतन । प्रत्येक पदार्थ विकसित होते हुए 'अपनी चरम दशा पर 
पहुँचकर फिर अपने आदि रुप को प्राप्त होता है, जहाँ पर छइब 
देर के ज्िये स्थिर दो वह पुनः उत्थान के लिये तैयार द्वोता है। 
इसी क्रम का नाम सृष्टि है। फिर इन शक्तियों का, प्राों ककया 
डोता है ? बे आदि प्राण में छूय हो जाते हैं और यह आर प्रायः 
स्थिर हो जात है--विल्कुल दी स्थिर तो नहीं पर प्रायः 
खिर हो जाता है श्र सूक्त में इसीका घर्णन किया गया है। 
बिना स्प्दन के उसमें स्पन्दन हुआ, अनादिषत्‌ ! उपनिपदों में 
चहुत से पाठ हैं, जिनका अर्थ लगाना बहुत कठित है, खासकर 
उनके विशेष शब्दों के प्रयोगु में। उदाहरण के लिए वायु शब्द 
को लीजिए | कभी इसका अर्थ होता है, हवा और कभी होता है 
यति। चहुधा लोग एड्र के स्थान में दूसरे का अर्थ लगा छेते हैं । 
इस धात का हमें ध्यान रखना होगा। “वह उस रूप में लित था 
और जिसे तुम भौतिक प्रकृति कहते हो; उसका क्‍या होता है ? 
सभी भ्रकृति शक्तियों से व्याप्त है, जो कि द॒वा में लय हो जाती 
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है। उसोमें से वे पुनः निकलती हैं और सबसे पहिले आकाश? 
'निकल्ञता है। आप उसे इथरए आदि चाहे जो ताम दें, सिद्धान्त 
चह है कि भ्रकृति का आदि रूप यद्दी 'आकाश? है। जब प्राण 
की क्रिया आफाश पर होती है, तव उसमें स्पन्दन होता है. और 
जब दूसरी सृष्टि होने फो होती है, तव यही सपन्‍्दन तीजतर हो 
जाता है और फिर झाकाश शत-शात तरंगों में विमक्त हो जाता 
है, जिन्हें इम सूर्य, चन्द्र आदि नामों से पुकारते हैं । 
“यदिदम्‌ फिन्ल जगत सर्वत्र प्राणा एजाति निःखतल।? 

“ब्राणों के निसपन्‍्दन से दी रृष्टि फा जन्म हुआ है।” 
“एज्ञाति' शब्द पर आपको ध्यान देना चाहिए ; क्योंकि वह एज! 
घातु से बना है, जिसका अर्थ है--स्पन्दन करना। तिःसततमू-+ 
निकलो है, यद्दिम्‌ किम्--जो कुछ भी यह नद्गाण्ड है। 

यह सष्टि-कम का एक भाग है ! इसमें और भी वहुत सी 
चारीकियाँ हैं। जेसे इस क्रिया फा संपूर वर्शव--क्रिस प्रकार 
पदिलें आकाश उत्पन्न होता है, फिर उसमें से अन्य पदार्थ किस 
प्रकार आकाश में सपनन्‍्दन होता है और उसमें से वायु उत्पन्न 
दोती है; पर मुख्य विभार यहाँ पर यद्द है कि स्थूत्न फी सूक्म 
से उत्पत्ति द्योती है। स्थूत्न प्रकृति बाह्य है ओर इसकी सबसे 
चाद एत्पत्ति हुई है, इसके पढदिले सूद्म प्रकृति थी। एक के ही 
हो रूप दो जाते हैं, जिनमें फोई समान ऐक्य दिखाई नहीं देता; 
पर उनमें प्राण की एकता है और आकाश की भी । क्या और 
भी किसी की एकता है । क्या थे एक में मिल सकते हैं ! हमारी 
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साइंस यहाँ पर चुप रहती है। उसे अभी अपना मार्ग नहीं सित्ता 
ओर मिन्नेगा, तो वही उपनिपदोंवाला जिस प्रकार कि उसे हमारे 
आचीन आ्राण” और 'थयाकाश' मिल चुडे हैं। दूसरी एकता उस 
निर्मुण स-व्यापी को है, जिसका लाम मिहत्‌' है तथा जिसे 
पुराणों में चतुमुंख तह्मा कहा गया है। थहाँ पर उम दोनों का 
मिलन ह्वोग है। जो तुम्हारा 'सत्तिष्क' है, वह इसी महात्‌ का 
एक छुद्रतम भ्यग है और सभी मरितिष्कों के जोड़ फो समप्ठि 
कहते हैं ; पर अभी खोज पूरी नहीं हुई। यहाँ पर, हम लोग छोर 
परमाणुश्रों के समान हैं, जिनकी समष्टि द्वो यह अह्याण्ड है; 
घर जो कुछ्र व्यष्टि में हो रहा है, इस बिता किसी भय के भनु- 
साव कर सकते हैं कि बाहर भी वैसा ही होता होगा । यदि अपने 
मस्तिष्क की क्रियाओं के निराकरण करने की शक्ति हम में होती, 
तो शायद हम जान पाते कि उसमें भी चैसा ही हो रहा है; पर 
प्रश्न यह है कि यह मस्तिष्क है क्या | वर्तमाव समय में पश्चात 
देखें में जब पदार्य-विज्ञार धशशादीव उन्नति करता हुआ पुराने 
घर्मो' के क्लिज्ञे पर क्लिले जीतवा चला जाता है, वहाँ के कोगों 
को स्थिर रहने का स्थान नहीं मि्धता ; क्योंकि पदार्थ-वि्ञान ने 
अति पग पर भत्तिष्क और दिसाग़ को एक बतल्ाया है, जिससे 
उन्हें बड़ी नियशा हुई है, पर हस आरतवासी तो यह रस 
सदा से जानते थे। हिन्दू बालक को सबसे पहिले यही सीखना 
होता था कि.सस्तिष्क भौतिक प्रकृति का ही एक अधिक सुह्म रूप 
है। वाद्य शरीर तो स्थू्त है, उसके भीतर सूच्म शरीर है। यह भी 
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भौतिक है; पर अधिक सूह्म है, पर “आत्मा? फिर भी नहीं है। 
(इस शब्द का मैं आप लोगों के लिए अंग्रेज़ी में रूपान्तर न 
करूँगा ; क्योंकि इसका विचार यूरोप में है ही नहीं। इसका 
रूपान्वर द्वो हो नहीं सकता | जमेन दाशनिकों ने उसका रूपान्तर 
सेल्क' शब्द से किया है; पर जब तक वह सर्व-मान्य न हो जावे, 
उसका प्रयोग नहीं किया जा सकता ) अतः उसे 'सेल्क' आदि 
चाहे जिन नामों से पुकारिये, है बह यही हमारी “आत्मा! ) स्थूल 
शरीर के पीछे यह आत्या ही वास्तविक भनुष्व है। आत्मा ही 
स्थूज्न मस्तिष्क से, अन्तःकरण से, ( जो कि उसका विशेष नाम 
है) काम फराती है। और सस्विष्क अन्तरिन्द्रियों के द्वारा हमारी 
चहिरिन्द्रियों से काम करता है । यह मस्तिष्क्न क्या है ? पार्चात्य 
दा्शनिकों ने तो अभी कल हो जान पाया है कि आँखे ही देखने 
को वास्तविक इन्द्रियाँ वहीं हैं, वरन्‌ इनके पीछे वे अन्तरिन्द्रियाँ 
हैं, जिनके नट्ट होने पर हमारे यदि इन्द्र के समान सदस्न आँखें 
भी हों फिर भी हम देख न सकेंगे । यही तो, तुम्हारा सारा दा्श- 
निक चिचार ही यद्द सिद्धान्त मानकर आरम्भ होता है कि 
आँखों की दृष्टि सच्ची दृष्टि नहीं है। सच्ची दृष्टि तो मस्तिष्क 
की अन्तरिन्द्रियों की है। उन्हें आप जो चाहें कहें; पर बात 
असली यह है कि हमारे नाक, कान, आँखें आदि हमारी वास्त- 
विक इन्द्रियाँ नहीं हैं। सभी इन्द्रियों और मानस, बुद्धि, चित्त 
और अहक्कार का मिज्ञाकर साम मस्तिष्क है ! अतः यदि 
चर्तमान वैज्ञानिक तुमसे आकर कहता है. कि मलुष्य का दिसाशा 
फ्रा०--७, 
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दी मस्तिष्क है और इतनी इन्द्रियों से वन्ध है, तो तुम उससे कह 
दो कि हमारे यहाँ के विद्यन्‌ चह हमेशा से द्वी जानते थे, हमारे 
घ॒मम का वो यह क, ख, ग, घ दी है । 
अच्छा, तो अब सममता वह है कि भावस, बुद्धि, चित्त, 
अहंकार आदि का क्‍या अर्थ है। पहिले चिच--यही सस्तिष्क 
है | मद॒त्‌ का यही एक भाग है। मस्तिष्ठ और उसकी सभी 
दशाओं का धोध चित्त से ्ोता है! मान लीजिये एफ मौत है, 
जो कि संध्या समय विल्कुल ही शान्त है, उसमें एक छोटी सी 
भी लहर नहीं उठती । सममिति यही चित्त है। अंध यदि उसमें 
कोई छोटा सा पत्थर फेंकता है, ठो क्या होता है ९ पहिले पानी 
में पत्थर लगने की क्रिया होती है, फिर पाती में ही पत्थर के 
विरुद्ध प्रतिक्रिया होती है, जो कि एक लहर का रूप ले लेती है! 
पहिले तो पानी में थोड़ा सा स्पन्दन झोता है, फिर शीघ्र ही प्रति- 
फ्रिया होती है, जो कि लद्दर वत्र जाती है। हसारा चित 
इसी भीक्ष के समाच है और वाद्य पदार्थ उसमें फेंके हुए पत्थरों 
के समान हैं। लेसे ही उसका इन्द्रियों हस बाह्य पदार्थों से 
संयोग होता है, वाह्य पदार्थों' को अन्दर ले जाने के लिये वहाँ 
इन्द्रियाँ जरूर होनी चाहिएँ ! तव वहाँ स्पन्दन होवा है, जिसका 
नाम मानस, अनिश्चित्‌ है। इसके पश्मात्‌ प्रतिक्रिया वा निश्चित 
करनेवाल्ी शक्ति बुद्धि होती है और बुद्धि के साथ ही अद्दम्‌ 
और वहिषंदाथे का ज्ञान उत्पन्न दोता है। मान लीजिये गरेरे 
हाथ पर एक मसा बैठा है। इन्द्रियों छाया चित्त में उसके फारण 
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थोड़ी सबसनी पहुँचतो है और उसमें थोड़ा स्पन्दन ध्ोता है। 
यह अनिश्चित्‌ मानस है। इसके अनन्तर द्वी प्रतिक्रिया होती है 
और इसका ज्ञान द्वोता है कि मेरे दवथ पर एक भसा बैठा है, 
'्षिसे मुझे उड्ाता द्ोगा । इसी प्रकार चित्त-हूपी सीज्ष में पत्थर 
ऑफ जाते हैं, अन्तर फेवल इतना है. कि मील में पत्थर बाहर से 
ही फेंक्षे जाते हैं, चित्त में भीतर से भी फेंके जा सकते हैं। इसी 
का नाम 'अन्तःकरण है। साथ द्वी इसके आपको एक वाव और 
समर लेनी चाहिए, जो आपको अश्वैतवाद समभते में सद्दा- 
चता देगी । आपमें से बहुतों मे मोती देखे होंगे और बहुतों 
को मालूम भी द्लोगा क्ि मोती क्रिस प्रकार बनते हैं।सीप 
के मुँह में कोई घालू का कण चला जाता है, जिससे उसके 
उद्र में पीड़ा उत्पन्न दोती है। सीप के शरीर में इसके विरुद्ध 
अतिक्रिया होती है, मिसके फत्नस्वरूप वह बालू पर अपना रस 
'गिरा देती है। वही इकट्ठा और कठोर होकर भोतो बन जाता 
है। यह्‌ अक्षार्ड भी उसी भोती के ससान है। उसझे वनानेवाले 
इसी हैं) वाह्य संसार से इमारे चित में केवल थपेड्ट लगती है, 
जिससे उसमें अतिक्रिया द्ोती है ओर जब चुद्धि कार्य करती है, 
तब हम उस बाह्य संसार को जान पाते हैं । इस प्रकार संसार 
का जो हमारे मस्तिष्क में प्रतिविम्व स्थिर द्ोता है, उसे ही हम 
संसार सममते हैं | उसके आफार-प्रकार को इसमारे मस्तिष्क ने 
दी निश्चित्‌ फिया है। इसलिये आजकत्त के वैज्ञानिक दिनों में 
चाह्य संसार की चथार्थता में कट्टर विश्वास करनेवालों को भी 
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इसमें शट्ठा न होगी कि यदि संसार 'क' है, तो जो इस जानते 
वह 'क' धम मस्विष्क है ओर मत्तिष्क-भाग इतना विशद्‌ है 
कि उसने समस्त 'क' को हँक लिया है। पर 'कः अज्ात और 
अज्ञेव है। अज्ञात 'और अशेय बाह्य संसार के विपय में जो कुछ 
हम जानते हैं, वह हमारे मस्तिष्क का ही गढ़ा हुआ है। इसी 
प्रकार आन्तरिक संसार में हमारी “आत्मा' के विषय में भी । 
आत्मा को जानने के लिये उसे मस्तिष्क द्वारा ही जानना होगा 
और जो इुछ् थोड़ा भी दम आत्मा के विपय में जानते है, वह 
आत्मा धन मस्तिष्क है, अर्थात्‌ आत्मा जेसा कि उसे मस्तिष्क 
मे गढ़ और कल्पित किया है। इस विषय को दस लोग फिर 
लेंगे; पर अभी इतना याद रखना चाहिये ! 
दूसरी घात सममने की यह है। प्रञ्न उठा कि यह शरीर 
भौतिक प्रकृति की सतत वहती हुई धारा है । प्रतित्तण हम उसमें 
कुछ-न-कुछ जोड़ते जाते हैं और प्रतिक्षण दी उसमें से छुछ-न-छब्र 
निकलता जावा है, जिस प्रकार कि एक बहती हुई विशाल्न नदी 
में सैकड़ों सन पानी पत्-पत्ष में अपना स्थान बदला रहता है । 
इस समस्त अम की कल्पना कर हम उसे 'नदी' का नाम देते हैं । 
पर नदी है क्या ? अतिक्षण तो पात्ती बदलता रहता है, तठ 
बदलते रहते हैं, किनारे के इत्त, फल, फूल, पत्ते सभी बव॑लते 
रहते हैं। फिर नदी कहाँ है? सदी इसी परिवतेन-क्रम का नास 
है ; इसी प्रकार मस्विष्क भी ! यह बोडों झा चणिक विज्ञान-बाद 
है, जोकि सममसे में महा कठिन है; पर जिसका निराकरण 
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अत्यन्त तक और न्याय के साथ किया गया है। भारतवर्ष में हो 
चेदान्त के कुछ भागों के विरोव में इसका जन्म हुआ था। इसका 
भी उत्तर देना था और हम देखेंगे किस प्रकार इसका उत्तर केवल 
अप्ठैत-वाद द्वी दे सका या । हम देखेंगे किस प्रकार अद्वेत-बाद के 
विपय में लोगों के विचित्र और भयान्वित विचारों के होते हुए 
भी अद्ेत-बाद द्वी संसार का मुक्ि-मार्ग है; क्योंकि न्याय और 
तके के साथ संसार फी समस्याओं का उत्तर उसीम है। ट्ैत- 
बाद आदि उपासना के लिए बहुत अच्छे हैं, मानव-हृदय को 
सन्तोष देते हैं, और शायद आत्म-ज्ञान की उन्नति में भी थोड़ी- 
बहुत सहायता देते हैं; पर यदि मनुष्य धर्म को स्याय और तके 
के साथ द्वी सानना चाहता है, तो उसके लिए संसार में अद्देत- 
चांद ट्वी एक धर्म है अच्छा तो, मस्तिष्क एक नदी के समाम्र है, 
जो एक सिरे पर निरन्तर भरा करती है और दूसरे सिरे पर 
खाली द्वोती रहती है। वह एकता कहाँ है, जिसे हम आत्मा 
कद्दते हैं? विचार यह था कि शरीर और मस्तिष्क में सतत 
परिवतेन द्वोने पर भी संसार के विपय में हमारे विचार परिवर्तन- 
शील हैं। कई दिशाओं से आतो हुई प्रकाश को किरें, यदि किसी परदे 
या दीवाल या अन्य किसी वस्तु पर, जोकि परिवर्तन-शील न हों, 
गिरें, तभी वे एकता और सम्पूरता प्राप्त कर सकतो हैं। इसी 
प्रकार पद स्थान कौनसा है, जहाँ पर मानव इन्द्रियों के फेन्द्रीमूत 
होने से उसके सभी बिचार एकता झोर सम्पूर्णता को प्राप्त दोंगे ? 
यह स्थान मस्विष्कर तो हो नहीं सकता ; क्योंकि मस्तिष्क में भी 
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परिवतन होता है। इसलिये कोई ऐसी वस्तु होनी चाहिये, जो 
कि नतो शरीर हो, न आत्मा, तथा जिसमें कमी परिवर्तन 
होता हो और जिस पर हमारे सभी विचार और भाव एकत्रित 
होकर एकता और सम्पूर्णता प्राप्त कर सकें। यह वस्तु मनुष्य 
की आत्मा है। यह देखते हुए कि सभी भौतिक प्रकृति, 'चाहे 
उसे तुम सूह्म कहो, चाहे मस्तिष्क फद्दो, परिवर्ततशील है 
तथा स्थृूल्न प्रकृति और यद्द वाह्य संसार उसके समक्ष ज्षणिक 
है, वह 'अपरिवर्तनशील आत्मा किसी भौतिक पदार्थ की बनी 
हुई नहीं हो सकती । चह आत्मिक अर्थात्‌ भौतिक गहों है, वरन्‌ 
अविनाशी और स्थिर है। 

इस वाह्म संसार को क्विसने बनाया ? भौतिक प्रकृति को 
किसने जन्म दिया ९ आदि प्रश्नों को, जो कि सृष्टि के सम्बन्ध 
में ज्यन्न दोते हैं, छोड़कर अब एक दूसरा प्रभ है। सत्य फो 
यहाँ भलुष्य की अन्तर्प्नक्तति से जानना है और यह प्रश्न भी 
चसी भांति उठता है, जिस प्रकार कि आत्मा के विषय में प्रश्न 
उठा था। यह मान लेने पर कि प्रत्येक पुरुष में एफ अविनाशी 
और स्थिर आत्मा है, उन आत्माओं में बिचार, भाव व सहालु- 
भूति की एकता होनी चाहिये। मेरी आत्मा किस यंत्र के दया 
किस प्रकार छुम्हारी आत्मा को प्रभाविद कर सकती है! मेरे 
हृदय में तुम्दारी आत्मा के विषय में कोई भी भाव व विचार 
ऊँसे उतन्न होता है! वह क्या है, जिसका सम्वन्ध हम दोनों 
की आत्माओं से है? इसलिये एक ऐसी आत्मा मानने की 
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वैज्ञानिक आवश्यकता है, जिसका सम्बन्ध सभी आत्माओं व 
अकृति से दो, एक दी आत्मा जो कि असंख्य आत्माश्रों में व्याप्त 
हो; उनमें पारस्परिक सह्दालुभूति व प्रेम उत्पन्न करती हो और 
एक से दूसरे के लिये फाये कराती हो । यह सभी आत्मा्नों में 
व्याप्त विश्व की उपास्य देवता, परमात्मा है। साथ ही परिणाम 
यह भी निकलता है. कि आत्मा के स्थृत् प्रकृति से न यढ़े होने 
के कारण बह स्थूल प्रकृति के नियमों से वाध्य भी न द्दोगी। 
इसारे प्राकृतिक नियम उस पर लायू न होंगे। इसलिये बह्‌ 
अबिनाशी ओर स्थिर है। 
चैन छिन्दन्ति शस्राणि, मैन बृ़ति पावकः। 
भ चैन क्ल्ेदय्यापो न शोपयति सारुतः ॥ 
भ्रच्चेयो ध्यमदाद्यो अयमक्लेद्ोअशोष्य एवं चा 
- नित्यः स्वेगवः स्थाशरचक्ोध्य॑ समातनः ॥ 
आत्मा छो श्र काट चहीं सकते, अग्नि जला नहीं सकती, 
जल भिगो नहीं सकता और वायु सुखा नहीं सकती। आत्मा 
अदाह्म, अम्रेय और अशोष्य तथा स्थिर, अचल, सनातन घ 
सर्वध्यापक है।” तब यह आत्मा क्या करती है ! गीता के और 
चेदान्च के भी अनुसार आत्मा विभु है तथा फपिल के अचुसार 
स्व-व्यापी भी । निस्तन्देह मारतबर्प में ऐसे सत हैं, जिनके 
अनुसार यह आत्मा “अखुः है, पर उनका तात्पर्य यह क्रि 
अफट होने में ही वह अणु! है, उसकी वास्तविक प्रकृति 
लो 'विभु' है। 
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इसके साथ द्वी एक दूसय विचार आता है, ओ कि देखने में 
पहले इुछ अदभुत प्रतीत दवोता है; पर है भारतवर्ष के लिए बिल- 
. कुल ही स्वाभाविक | हमारे सभी धर्मो' और सम्परदायों में वह 
विद्यमान है। इसलिए में आप लोगों से उस पर विशेष ध्यान 
देने और उसे याद रखने के लिए भार्यव्रा करता हूँ । विचार यह 
है। पत्चिम में जिस भौतिक विकास-बाद के सिद्धान्त का जर्मन 
और अंग्रेज्न विद्वानों ने प्रचार किया है, उसके विषय में आप 
लोगों मे सुना दोगा । उनका कथन है कि विभिन्न पशुआ्रों के शरीर 
चास्वच में एक हैं, एक ही नियमित क्रम के वे मिन्न-मिन्न रुप हैं। 
एक छुद्ठतम कीट से लेकर एक महान-से-सहान्‌ सनुष्य तक सभी 
एक हैं। एक दूसरे के रूप में बदलता जाता है और इस प्रकार 
ऊँचे चढ़ते-चढ़ते अंत में बढ संपूर्णता आत्त कर लेता है। हमारे यहाँ 
भी यह विचार था। योगी पातठल्ललि कहते हैं---जात्यंतर 
परिणासः |” एक जाति छा दूसरी में परिवतन ( परिणामः ) 
होता है ! हमारे ओर पाश्चात्यों के विचारों में फिर अन्तर कहाँ 
रहा १ “प्रकृत्थापूरात्‌ |” अ्रक्ृति के पूरे होने से । पाश्चात्य पिद्वाच्‌ 
कहते हैं कि जीवन-संग्राम में होड़ा-होड़ी से तथा नर-मादे के 
सम्बन्ध-विचार आदि से एक शरीर अपना रूप बदलता है; 
पर यहाँ प्र एक और भी सुन्दर बिचार है, समस्या का एक 
और भी झुचारु निराकरण है--“अ्रद्धत्याप्यात ।? इसझ्य अर्थ 
क्या है) हम यह मानते हैं कि एक छुद्रतम कीट में स्थित-जीव 
घीरे-घीरे उन्नति करता हुआ बुद्ध चनता है; पर साथही दमें यह 
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औ विश्वास है कि किसो मशीन से तुम ययेच्छ काम तब तक 
नहीं ले सफते, जब तक कि उसे तुम दूसरे सिरे पर न रक्खो। 
शक्ति का परिमाण एक ही रहेगा, रूप उसका चाहे लो दो । यदि 
शक्ति का कोई परिसाण तुम एक सिरे पर रखना चाहते हो, तो 
'दूसरे सिरे पर भी तुम्हें शक्ति का वही परिमाण रखना होगा, 
रूप उसका चाहे जो हो | इसलिये यदि परिवर्तन-क्रम का एक 
सिरा बुद्ध है, तो दूसरा सिरा वह छुद्-जीव अ्रवश्य होगा | यदि 
बुद्ध उसी जीब फा सम्पूर्ण विकास पाया हुआ रूप है, तो वह 
जीव भी बुद्ध का अविकसित रूप रह्य होगा ! यदि यह तह्मांड 
अनन्त शक्ति का अ्रकुटीकरण है, तो प्ल्ञव की दशा में इसी 
शक्ति का वह अविकृस्तित रूप रहा होगा। अन्यथा दो नहीं 
सकता | इसका परिणाम यह निकल्ञता है कि प्रत्येक आत्मा 
अनम्त है। उस छोटे-से-छोटे झृमि से केकर, जोकि हुम्द्ारे पैरों 
के नीचे रेंगता है, वड़े-से-बड़े महात्मा तक--सभी में यह अनन्त 
शक्ति, यदद अनम्त परत्रित्ता और सव छुछ अनन्त है। मिन्नता 
केवल प्रकटित रूप में है। कुमि उस शक्ति की एक बहुत ही थोड़ी 
मात्रा को प्रकट करता है, तुम उससे अधिक, एक सद्दात्मा तुम 
से भी अधिक | अन्तर वस इतना ही है। फिर भी दे, तो! 
चातजल्ललि कहते हैं--“तत: चेत्रिकावत्‌ /” “जिस प्रकार किसान 
खेत सींचता है!” अपमे खेत को सींचने के लिये उत्ते एक जलाशय 
से पानी लाना है, जिसमें मान लीजिये एक वाँव बँवा है, मिसके 
कारण पानी खेत में सम्पूर्ण वेग से नहीं आ सकता | जब उसे 
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पानी की आवश्यकता द्ोगी, तव उसे केवल उस बाँध को हुआ देना 
होगा और पानी खेत में आकर भर ज्ञायगा | शक्ति बाहर से नहीं 
लाई गई, जलाशय में पद पहिल्ले से ही थी ! इसी प्रकार हम में 
से प्रत्येक के पीछे ऐसी दी अनन्त शक्ति, अनन्त पचित्नता, 
विदानन्द, अमर जीवन फा विशाल सिन्धु भरा हुआ है, फेवल 
इन शरीररूए वाँघों के कारण हम अपनी सम्पूर्णता का अछु- 
अब नहीं कर सझूते । जैसे ही हमारे शरीरों की स्थृतता धूहती 
जाती है और वे सूह्षम होते जाते हैं, वमोगुण रजोगुर द्वो जाताः 
है और रजोगुण सतोगुण हो जाता है, वैसे द्वी चुद शक्ति; पह 
प्रविश्रता और भी अधिक प्रकट होती है। शसीलिये इमारे यहाँ 
खान-पात के विपय में इतना विचार किया गया है। यद्द दो 
सकता है. कि वास्तविक विचारों का क्ोप दो गया दो जले कि 
बाल-विवाद के विपय में, जो यथपि विपय के बाहर है पर 
मैं प्दाइरण के किये लेग हूँ ! यदि फिर कभी समग्र मित्रा, तो 
इन बातों के वारे में भी मैं आपसे कुछ कहूँगा ! वाल-विवाह के 
पीछे जो सहिचार छिप हुए हैं, आप सच्ची सभ्यता उन्‍्होंसे 
आप्त कर सकते हैं, अन्यथा नहीं। समान में यदि स्ती-पुरुषों को' 
अपनी पति-पत्नी चुनने की पूर्ण स्वतंत्रता दे दी जाय, उन्हें 
अपनी व्यक्तियत वासनाओं फी ठृप्ति करने के लिये मैदान साफ 
मिले, तो सन्‍्तान अवश्य ही दुष्त्मा और निर्देय उपपन्न दोगी। 
- देखो न, .अत्येक् देश में मनुष्य ऐसी ही दुए सनन्‍्वान को जत्म 
दे रद्य है और उसीके साथ समाज की रक्ा के लिये 
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पुलिस-दुल की संख्या को भी बढ़ा रहा है। घुराई का साश 
पृह्षिस बढ़ाने से मं होगा, चरन्‌ उसकी जड़ ही उखाड़ देनी 
चाहिए। जब तक झुम समाज में रहते हो, तव तक तुम्हारे 
विवाह से मैं और समाज का अत्येक जन बिना अभावित हुए. 
नहीं रह सकता। इसीलिए समाज्ञ को अवश्य अधिकार है कि 
सह तुम्हें आज्ञा दे कि तुम किसके साथ विवाह करो और किसके 
साथ न करो । ऐसे धी विचार बात़न-विषाह के पीछे थे । इसीलिए 
लड़के-लड़की की जन्म-पत्नी आदि मिलाई ज़ाती थी | मच के अनु- 
सार तो जो बच्चा फा्मेच्छा के ठप्त करने से उत्पन्न होता है, चह 
आर्य नहीं होता | सच्चा आर्य तो वह द्ोता है, जिसका गर्म में 
आना व मृत्यु वेदों के ही अठुसार होती है। इस प्रकार की आर्य 
सन्तान प्रत्येक देश में न्यूनातिन्यून संख्या में उत्पन्न की जाती है और 
इसीलिए दम संसार में इतनी छुराई देखते हैं, जिसे कलियुग कहा. 
जाता है, पर हम लोग यह सब विचार खो चुके हैं । यही नहीं कि 
इन विचारों का हम भली-भाँति पालन मद्दी कर सकते ; उनमें से 
चहुतों का तो खींच खाँचकर हमने वमाशा धना डाह्ा है। निससंदेह 
इसारे साता-पिता आज वह नहीं हैं, जो कि पहिले थे। त समाज 
ही पहले की भाँति सुशिज्षित और सभ्य है, न हमें एक 
दूसरे से वैसा भेमही है फिर भी हमारा सिद्धान्त सच्चा है। यदि 
उसके अहुसार किया गया कार्य दोपपूर्य है, एक यार यदि काम” 
करने में हस से भूल हुई है, तो सिद्धान्व को क्यों छोड़ते दो ! एकः 
यार फिर कार्य आरस्म करो ।इसी प्रकार खान-पान के मी विषय 


श्श्र भक्ति और बेदान्त, 


में। सिद्धान्त के अतुसार किया गया कार्य बहुत ही दोषपूएं और 
चुटियों से भरा हुआ है फिर भी इससे सिद्धान्त सत्य और अमर 
है। अपने कार्य को सुधार-सह्दित एक चार फिर आरंभ करो । 
भारतवर्ष में 'आत्मए के इस सहान्‌ विचार को सभी घर्म 
मानते हैं। अंतर केवल इतना हैं कि देतवादी कहते हैं कि आत्मा 
पाप-कर्म करने से सह्ुचित दो जाती है, उसकी शक्तियों और 
वास्तविक भ्रक्ृति में सज्ोच द्ोआता है, अच्छे कर्म फरने से वह 
फिर अपनी आदि-दशा को आ्राप्त दोती है। अद्वैत-घादी कहते हैं कि 
आत्मा कभी घटवी-बढ़ती नहीं, ऊपर से ही चैसा अतीत होता है। 
सारा अन्तर दस इतना ही है; पर सभो धर्मो' करा यह विश्वास,है 
कि आत्मा की शक्तियाँ उसीक्रे पास रहती हैं, आकाश से 
आकर उसमें छुछ टपक नहीं पड़ता। वेद परमात्मा-ननित 
नहीं, आत्म-जनित हैं। वे कहीं बाहर से नहीं आये; परन्‌ 
अत्येक आत्मा में रहनेवाले ने अमर धर्म हैं। एक देवता की 
आत्मा में और एक दींटो की आत्मा में वेद सयान-हप से हैं । 
चींदी को केवल विकास पाकर कोई सहात्सा व ऋषि ही बतना 
है कि वेद, वे अमर धर्म, अपने आप प्रकट हो जायगे । ज्ञाच का 
यह एक महान्‌ सिद्धान्त है कि इसारी शक्ति सदा हमारी ही थी, 
हमारा मोक्त हमारे ही भीतर था। चाहे कहो कि आत्मा संकु- 
'बित हो जाती है, चाहे कहो कि उस पर याथा का पर्दा पड़ 
जात है, कोई विशेष अन्तर नहीं पड़ता। सु्य बात पक ही है 
और आपको उसमें विश्वास करना चादिये, विध्वास फरना 


वेद्वान्त, ११३ 


चाहिये कि जो कुछ एक घुद्ध के लिये संभव है बद्दी एक दोठे-से- 
छोटे पुरुष के लिये भी संभष है। यही “आत्मा' का सिद्धान्त है। 
पर अब एक विकट युद्ध का आरस्भ होता है। सामने वौद्ध 
खड़े हैं, जोकि हमारी ही भाँति शरीर को भौतिक प्रकृति की 
सतत यहती हुई धारा बताते हैं. तथा' मस्तिष्क का भी हमारी ही. 
भाँति निराकरण करते हैं। आत्मा? के विपय में ने कहते हैं कि 
इसे मानने की कोई आवश्यकता ही नहीं ! एक सगुण पद्म की 
कहपना करने की क्या आवश्यकता है। हम कहते हैं केवल गुणों 
को ही मानो । जहाँ एक कारण मानने से फ्राम चल सकता 
है, वहाँ दो को मानना न्याय-विरुद्ध है। इसी प्रकार युद्ध 
होता रहा और आत्मा के विषय में जितने सिद्धान्व थे, सभी पर 
बौद्धों ने विजय पाई । जो आत्या के सिद्धान्त को माननेवाले थे 
कि इममें तुममें सभी में आत्मा है, जो कि शरीर और सत्तिष्क 
दोनों से भिन्न है, अब उसमें खतवली पड़ गई। अभी तक हम 
देख चुके हैं कि द्वेतवाद ठीक उतरता चला आया है, क्योंकि एक 
शरीर है, उसके बाद सूक्ष्म मस्तिष्क, उसके बाद आत्मा और 
इस सब आत्माओं में व्याप्त एक परमात्मा है। कठिनाई अब 
यहाँ पड़ती है कि आत्मा और परसात्मा दोनों ऐसे माने हुए 
पद़ाथ हैं, जिनके शरीर और मस्तिष्क गुणों के समान हैं। किसी 
ने इस पदार्थ को देखा तो है नहीं, न उसकी कल्पना ही की जा 
सकी है, फिर उसके बारे में सोच-विचार फरने का क्‍या फल 
होगा १ छणिक! होकर यह क्यों न कह्दा जाय कि जो कुछ है, 


भ्१्४छ अक्ति और वेदान्व. 


वह हमारे मस्तिष्क में इस परिवर्तन-क्रम का प्रतिविम्ब भर है । 
'परिवतन की एक दशा छा दूसरी से कोई सम्बन्ध नहीं! सागर 
छी लहरों के समान वे एक दूसरी का अडुसरश करती हैं; पर 
कभी एकता व सम्पू्वा नहीं ग्राप्त करतीं । महुष्य इसी प्रकार 
फ्री तरबों का अनुक्रमण है, एक चली जाती है; तो दूसरी उसका 
अवुसरण करदी है और जब इस क्रम का अन्त हो जाता है, 
उस वशा का हो थाम निर्वाण है। हेववाद का यहाँ कोई तके 
जहीं चक्षता, न हैतवादी ईश्वर ही यहाँ अपनी जगह पर खड़ा 
रद्द सकता है। हैतबादी ईश्वर सब-व्यापी होने के साथ हो बिना 

हाथों के बनाता है और ब्रिना परों के चलता है। जैसे कुंभकार 
घट बनाता है, उसी भाँति बह जद्मांड को चनाता है | बौद्ध कहता 
है कि यदि ईश्वर ऐसा ही है, तो वह उसकी उपासना करने के 
वजाय उससे युद्ध करेगा । संसार दारुण डुःखों से भरा हुआ है 

और यदि यह काये इंश्वर का क्रिया हुआ है, वो बह अवश्य 

उसके विरुद्ध उठ खड़ा दोगा। इसझे साथ ही, जैधा कि आप 

अभी को विदित होगा, ऐसे ईश्वर भी कल्पना तके और न्याय के 
विरुद्ध है, ऐसा ईश्वर असंभव है। क्षणिकों की भाँति हमें इस 

सृष्टि के द्षोफों की व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं ; पर दैव- 
चादियों के व्यक्तितत ईश्वर फा ढेर हो गया | तुम्दारा तो कहना 

है कि ह॒में केवल सत्य चाहिए। “सत्यमेव जयते नावूतम्‌ ” 
सत्य की ही विजय होती है, असत्य को नहीं | सत्य द्वारा ही 
खुम देवयानम को पा सकते हो। सभी पहले ऐक मरे के नोचे 


चेदान्त, श्श्ष 


चले थे, पर केबल कमजोर मनुष्यों को हराने के लिए। द्वैववादी 
ईश्वर को लिए हुए और अपने को बढ़ा ज्ञानी सममते हुए तुम 
एक ग्ररीय सूर्ति-पूजा करने वाले से कगढ़ने लगे । तुमने सोचा कि 
डमींको सत्य-ज्ञान मिला है, इस अज्ञानी फा नाश कर देना 
चाहिए ; पर यदि वह लोट पड़ा और तुम्हारे ही ईश्वर, तुम्हारे 
“उस फाल्पनिक आदर्श को उसने छिन्न-भित्र कर डाला, तो फिर 
तुम कहाँ रहे? या ठो तुम कहने क्गे कि हमें 'फेथ' है, विश्वास 
है या सदा के फसज़ोर मनुष्यों की भाँति अपने विरोधियों से 
पुकारते लगे--“ठुम लोग बास्तिक हो !” जब हारने लगे, तब 
नाखिकता की गुहार मचाने छगे । यदि तुम तक्के और न्याय पर 
रहते हो, तो दृद्तापूर्वक उन्हीं पर सिर रहो और यदि विश्वास 
पर रहते हो, तो अपनी भाँति दूसरे को भी अपने विश्वास पर 
(स्थिर रहने दो । तुम इेश्वर की सत्ता केसे सिद्ध कर सकते हो ९ 
उसकी सत्ता खण्डन करना इससे कहीं अधिक सरत्ष है ? उसको 
सत्ता सिद्ध करने के लिए कोई भी प्रमाण नहीं, उसका खण्डन 
'करने के लिए अवश्य प्रमाण है! अपना ईश्वर, उसकी सगुझवा 
पक ही पत्मर्थ को वनी हुई मिन्न-मिन्न असंख्य आत्माएँ--इन 
सबके सिद्ध करने के लिए तुम्दारे पास क्या प्रसाण हैं? आप . 
दूसरे से किस पकार सिन्न हैं ! शरोर से.तो नहीं ; क्योंकि आप 
आज बौद्धों से भी भत्री भाँति जानते हैं कि शायद जो मरकृति- 
आग अभी सूर्य में रहा होगा, वह्दी क्षण में आपके शरीर में मिल 
जायगा और थोड़ी देर में बह्दी जाऋर पौधों में मिल्न जायगा। फिर 


११६ भक्ति और वेदान्त- 


महाशयजी, आपक्ल ठक्तित्व कट्टाँ रहता है ! यही दशा मस्विषंक की 
भी है। रात में तुम्हारा एक विचार है, सबेरे दूसरा । जैसा तुम 
बचपन में सोचते थे, वेसा अब नहीं सोचते और जैसा फोई इद्ध- 
पुरुष अब सोचता है, बैसा उसमे अपनी युवावस्था में न सोचा 
था । फिर तुम्हारा व्यक्ति कहाँ है! यह न कहो कि तुम्हारा 
व्यक्तित्व तुम्द्वारी ज्ञान-शक्ति, हुम्दारे अहक्कर में है, क्योंकि यह 
बहुत ही संकुचित है। मैं अभी. तुमसे वात-चीत कर रहा हूँ और 
मेरी इन्द्रियाँ सव अपना काम भी किये जाती हैं; पर मुझे इसका 
ज्ञान नहीं है। यदि ज्ञान हो जीवन का चिन्द् है, वव तो इन्द्रियाँ 
हैं ही नहीं, क्योंकि मुके उनके कार्य का ज्ञान नहीं होता! फिर 
आपका व्यक्तिगत ईश्वर कहाँ रहता है ? उसकी सत्ता सिद्ध करने 
के लिये आपके पास कोई अ्रमाण नहीं! बौद्ध फिर खड़े होंगे 
ओर कहेंगे कि ऐसा ईश्वर तके और न्याय के द्वी विरुद्ध नहीं है, 
उसकी उपासना करना पाप है । सलुष्य कायर होकर दूसरे के 
सामने सहायता के लिये गिड़गिड़ाता है। कोई भी उसकी इस 
प्रकार की सद्द[यता नहीं कर सकता । यह देखो संसार है, मनुष्य 
ने उसे बयाया है। फिर एक कल्पित इधर की उपासना क्‍यों 
करते द्वो, जिसे न किसी ने देखा-सुना है, न जिससे किसी नेः 
सहायता पाई है। फिर जान-बूककर कायर क्यों वलते हो 
कुत्ते के समान इस कल्पित व्यक्ति के सामने जाकर तुम न्यक 
रुणइ़ते हो और कहते हो--“हम वड़े ही कमजोर हैं, बड़े ही 
अपबित्र हैं। संसार में पतितों क्षे सिरवाज हमीं हैं।” अपनी 
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सन्‍्तान के सन्मुख रखने फो सबसे सुन्दर तुम्हें यही कायरता का 
आदर्श मिला है ? इस प्रकार तुम एक मिथ्या कल्पना में दी 
विश्वास नहीं फरते; वरन्‌ अपनी सन्‍्तान में घोर घुराई को 
जन्म दे महत्‌ पाप के भागी दोते दो। याद रक्खो, यह 
संसार इच्छा-शक्ति पर निर्भर है। जैसा तुम अपने मन 
में सोचते हो, उसीमें तुम विश्वास फरते हो। बुद्ध के यह 
आय; पहले ही शब्द थे--“जैसा तुस सोचतें दो, वैसे 
चुम दो, जैसा तुम सोचोंगे, वेत्ते तुम द्ोगे।” यदि यद्द सच है 
तो यह मत सीखो कि हस कुछ नहीं हैं. ओर जब तक आकाश 
में बैठा हुआ ईश्वर हमारी सद्दायता स करेगा, तब तक इस कुछ 
नहीं कर सकते । इसका परिणश्याम यही दोगा कि तुम दिन पर 
दिन भौर भी कमजोर द्वोते जाश्रोगे। तुम ईश्वर से कहोगे-- 
“हे इश्वर ! हम बहुत अपवित्र हैं, तृ हमें पवित्र कर !” फल 
यद्द होगा क्रितुम और भी अपबित्र होगे, और भी पापों में 
लिप्त दोगे। बौद्ध कद्ते हैं कि जितनी घुराइयाँ तुम किसी 
समाज में देखते दो, उनमें से ९० फ्रीसदी इसी 5यक्तिगत ईश्वर 
की उपासना के फारण दोती है । इस सुन्दर, इस अनुपम जीवन 
की. सार्थकता कुत्ता बमफर दूसरे के सामने दुम दिलाने में ही 
है ! कैसी जघन्यता है ! चोद्ध बेष्णव से कहता है--यदि तुम्हारे 
जीवन का उद्देश्य और ध्येय बैकुएठ जाना और वर्दा अनन्त 
काल तक हाथ चाँघे ईश्वर के सामने खड़ा रहना दी है, तो इससे 
सो आत्महत्या करके मर जाना ही अधिक श्रेयकर द्वोगा | बौद्ध 
फ्रा५--८ 


श्श्द भक्ति और वेदान्त- 


यह भो कह सकता है कि इसीसे वचने के छिये उसने निर्वाण 
चनाया है। गो ज्ञोगों के सामने चौद्ध के खान में दूसरे 
पक्ष के विचार एस रहा हूँ, जिससे आपको दोनों पन्नों के विचारों 
का पूर्ण ज्ञान होजावे। आज-कल फह् जाता है. कि अह्दैतचाद 
कायर विचारों को जन्म देता है। दोनों पत्तों का धृढ़ततापूर्तक 
सामना फर सत्य का निश्चय करना चाहिये। इम देख चुके हैं 
कि इस सूष्टि फो वनानेचात्ला व्यक्तिगत ईश्वर सिद्ध नहीं किया 
जा सकता। आज कोई चच्चा भी क्या ऐसे ईश्वर में विश्वास 
करेगा ! एक छुम्दार घढ़ा बनाता है, इसलिये परमेश्वर भी 
यह संसार बनाता है--यदि ऐसा है, तब तो झुम्हार भी 
परमेश्वर है और यदि फोई कह्दे कि ईश्वर विना सिर पर और 
हाथों के रचना फरता है, तो उसे हुम वेशक पागलखाने 
ले जा सकते हो । आधुनिक पिज्ञान फा दूसरा चैलेल्ल यह है-- 
“अपने व्यक्तिगत ईश्वर से, जिसके सामने तुमने जन्म भर हीं-हीं 
की है, क्या कभी कोई सहायता पाई है?” वैज्ञानिक यह सिद्ध 
कर देंगे कि रोने-गिढ़गिड़ाने में तुमने व्यय हो अपनी शक्ति खचे 
की। जो कुछ सहायता मिली भी, उसे तुम बिना रोये-गिढ़- 

बिड़ाये अपने प्रयत्नों से खयं ही उपाजंन कर सकते थे। इस 

व्यक्तिगत ईश्वर के बिचार के साथ ही अत्याचार और घर्म- 

गुरुओं का भी जन्म द्वोता है। जहाँ मी यह विचार रहा है, वहाँ 

घर्म-गुर और अत्याचार सी अवश्य रहे हैं। चौद्ध कहते हैं, 

जब तह तुस अपने सिथ्या सिद्धान्त का ही समूल नाश न कर 
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चोगे, तव तक इस अत्याचार का अन्त नहीं दी सफत। जब 
सफ भनुष्य सोचेंगे कि उन्हें अपने से एक अधिक शक्तिशाली 
अ्यक्ति से याचना करनी पड़ेगी, तव तक घमेगुर भी रहेंगे, सरीब 
आदमियों और इंश्वर के बीच में वे दल्ाली करने के लिये सदा 
सैयार रहेंगे और इसलिये अपने लिये विशेष अधिकार भी 
आँयेंगे। आह्यण घुजारी के मस्तक में डंडा मारकर उसे चादे 
कोई गिरा दे ; पर याद रक्खो, वह खयं दी उसक्के स्थान में घर्म- 
गुरु चन जायगा और पहिलेवाले में तो थोड़ी दया भी थी, यह 
बिल्कुल ही निर्दंव अत्याचारी होगा। यदि किसी भिखारी को 
थोड़ा सा धन मिल जाता है, तो वह सारे संसार फो कुछ नहीं 
गिनता । इसलिये जब तक व्यक्तिगत इश्वर की उपासना रहेगी 
तब तक यह धर्म-गुरुभ्रों का सम्प्रदाय भी रहेगा और तव तक 
समाज्ञ में सद्विचार नहीं आ सकते ! धर्म-गुर और अत्याचार 
हमेशा फनन्‍्धे से फन्‍्या मित्नाकर चलेंगे, फिर इनका आविष्कार 
किसने किया ! पुराने जमाने में कुछ सबत्त पुरुषों ने शेप निर्बल 
घुरुषों को अपने वश में कर लिया और उनसे कद्ठा--तुस 
“हमारा कहना न मादोगे, तो हम तुन्हें पीट-पाटकर ठोक कर 
देंगे ।” संक्षेप में इसी प्रकार इनकी उत्पत्ति हुदे। “सभयम््‌ 
चबज्मुयतम्‌ !? 
एक बज्र धारण करने वादा शक्तिशाली पुरुष, जो अपनी 
आज्ञा न मानने वालों का नाश कर देवा है, ऐसे ईश्वर का विचार 
दी इस सब की जड़ है। इसके बाद बौद्ध कद्दता है कि यहाँ तक 
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सो तुम्त न्याय पर हो जब कहते हो कि हमारी वर्तमाव दशा 
हमारे पूर्व-कर्म का फल्न है। तुम सभी विश्वास करते हो कि 
आत्मा अनादि और अनन्त है, आत्माएँ असंख्य हैं, हमें पूर्व-कर्म 
का इस जन्म में फल मिलता है । यह सब तो ठीक है; क्‍योंकि 
बिना कारण के कार्य नहीं हो सकता, भूत-कर्म करा फल वर्तमान 
में मिलता है. और वर्तमात-कर्म का भविष्य में । हिन्दू कहता है 
कि कर्म जड़ है न कि चैतन्य इसलिए इस कर्म का फल देने के 
लिये किसी चैतन्य फी आवश्यकता है ; पर क्या पौधे को बढ़ाने 
के लिए भी चैतन्य की जरुरत होती है! यदि मैं धीज.घोकर 
उसे पानी से सींचूँ, तब तो उसके बढ़ने में किसी चैतन्य की 
आवश्यकता नहीं पड़ती। वक्ष अपने ही आप बढ़ता है। तुसा 
कह सकते हो, उसमें कुछ चैतन्य पहले से ही था; पर आत्मा" 
भी तो चैतन्य है और चैतन्य का क्या करना है १ यदि आत्मा' 
चैतन्य है, तो बौद्धों के विरुद्ध आत्मा में विश्वास करने वाले जैनों 
के फथनानुसार, ईश्वर में विश्वास करने की क्या आवश्यकता है ९ 
द्वैद-बादीजी, अब आप का न्याय और तक कहाँ है? और जब' 
छुम कहते हो कि अद्दैत-वाद से पाप बढ़ा है, तब द्ैत-वादियों के 
कारनामों पर भी तो इृष्टि-पात करो, हिन्दुस्तान फ्री कचहरियों 
की कितनी इन ज्ञोगों से आमदनी हुई है) यदि देश में बीस 
, हजार अद्वैत-वादी गुरडे हैं, तो देतवादी शुस्ठे भी बीस हज़ार से 
कम नहीं हैं। यदि वास्तव में देखा जाय तो, द्वैठवादी गुरडे ही 
चअयादा होंगे, क्योंकि अ्रद्ैतवाद को सममने के क्षिप अधिक अच्छा 
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'दिमाया चाहिए, जिसे भय और लोभ सहसा दवा न सकेगा] 
अब किसका रुद्दारा लोगे ? बौद्ध के पञ्चों से फोई छुटकारा 
नहीं। तुम वेदों का प्रमाण दो, उनमें उसे विश्वास नहीं। वह 
कहेया--“हमारे त्रिपिटक फद्दते हैं, नहीं और उतका भी न आदि 
डै व अन्त | खबं छुद्ध ने भी उन्हें नहीं घनाया, क्योंकि घदह केवल 
उनका पाठ करते थे। त्रिपिटक सर्व॑कालीन हैं । ठुन्दारे वेद भूठे 
हैं, हमारे सच्चे। तुम्दारे वेदों को शाह्मणों ने खा्थ-साधन के 
लिए गढ़ा है; इसलिए हटाओ उन्हें दूर !” 'अब बताओ कफिघर 
से भाग कर बचोगे ९ 

अच्छा तो, यह देखो निकज्नने का रास्ता । बौद्धों फा पहला 
'ंगड़ा यही लो कि पदार्थ और गुण मिन्न-मिन्न हैं, अस्तैतवादी 
कहता है, नहीं हैं। पदार्थ और गुर मित्र नहीं हैं। तम्हें पुराना 
उदाहरण याद होगा कि किस प्रकार अमवश रस्सी साँप समझी 
आती है और जब साँप दिख जाता है, तव रस्सी कहीं नहीं रहती । 
सदार्थ और गुण का भेद विचारक के मस्तिष्क में ही होता है, 
बास्तत्र में नहीं ! यदि ठुम साधारण महुष्य हो, वो छुम पदार्थ 
देखते द्ोऔर यदि वड़े योगी दो तो फेवल गुण, पर दोनों ही 
एक खाथ तुम नहीं देख सकते ! इसलिए बोद्ध जी, आपका पदाये 
और गुण का कगड़ा मानसिक भूल-मुलैयाँ भर था, वास्तविक 
नहीं; पर यदि पदार्थ निशुण है, तो वह केवल एक ही हो 
सकता है। यदि आत्मा पर से गुणों को हृटा वो, तो दो आत्माएँ 
ले रहेंगी; क्योंकि आत्माओं को भिन्नता गुणों के ही कारण होती 
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है। गुणों के ही छारा वो हुम एक आत्मा को दूसरी झात्मा से 
मिन्न फरके सावते हो, गुण तो वास्तव में दमारे मस्तिष्क में 
ही होते हैं, आत्मा में नहीं। जब गुण न रहेंगे, वत्र दो भात्माएँ 
सील होंगी। अत्तएव आत्मा एक ही है, तुम्हारे परमात्मा 
को कोई आवश्यकता नहीं। यह आत्मा ही सब छल है। 
यही परमात्मा है,, यद्दी जीवात्मा भी । और सांख्य आदि 
द्वैवबाद जो आत्मा को विसु बाते हैं, सो दो अनन्त कैसे 
दो सकते हैं? यह आत्मा ही अनन्त और सर्वेन्यापी है, 
अन्य सब इसी के नाना रूप हैं। यहाँ पर तो बौद्धजी 
रुक गए; पर भद्वतवाद यहीं नहीं रकता। अन्य कमजोर 
वादों की भाँति अद्वैतवाद दूसरों की आल्लोचना करके दी चुप 
नहीं हो जाता। उसके अपने सिद्धान्त भी हैं। अद्वेतयादी जब 
कोई चसके वहुत निकट आए जाठा है, तो चले थोड़ा पछाड़ भर 
देता है और फिर अपने स्थान पर 'आजाता है। एक अद्वैतवादी 
ही ऐसा है, जो कि आलोचना करके चुप नहीं रहता, अपनी 
पुस्तकें ही नहीं दिखाता, वरन्‌ अपने सिद्धान्दों को भी बताता है । 
अच्छा तो तुम कहते दो यह जद्याण्ढ घूमता है। व्यप्टि में प्रत्येक 
वस्तु घूमती है! तुम धूम रहे हो, थद्द मेज घूम रही है, यह 
“संसार” घूम रहा है। सतत घूमने से इसका नाम “जगत? 
है। इसलिये इस जयत्‌ में कोई एक व्यक्तित्व हो नहीं सकता । 
व्यक्तित्व उसका होता है, जिसमें परिच्तन नहीं होता । परिवर्तेन- 
शील व्यक्तित्व कैसा यह दोसों शब्द वो विरोधी हैं। इस जगत्‌ 
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में, हमारे इस छोटे से संसार में, कोई भी व्यक्तित्व नहीं | विचार 
ओऔर भाष, सस्तिष्ठ और शरीर, पशु-पत्ती सभी हर समय 
परिवत॑न की दशा में रद्दते हैं; पर यदि तुम समस्त अह्याण्ड फो 
लो, तो क्या यह भी घुम सकता है, क्या इसमें भी परिवर्तन 
हो सफता है ! कद्मापि नहीं। गति का ज्ञान तभी होता है, जच 
पास की ध्तु की गति या तो कम द्वो या हो द्वी नहीं । इसलिये 
सारा अ्रह्माण्ड स्थिर और अपरिवर्तनशील है। इसलिये तुम एक 
व्यक्ति तभी द्ोगे जबकि सारे त्रद्माएड में मिल जाओगे जबकि “मैं ही 
ब्रह्मास्ड हूँगा” । इसीलिये वेदान्ती कहता है कि जब तक हंड-भाव 
रहेगा तव तक भय का अन्त न होगा। जब दूसरे का भेद्‌-क्ञान नष्ट 
दो जावा है और एक द्वी एक रह जाता है कभी मृत्यु, का नाश होता 
है। सुत्यु, संसार कुछ नहीं रहता । इसलिये अद्वैतबादी फहता 
है--./जब तक तुम अपने आपको संसार से भिन्न सममते हो, 
तब तक तुम्हारा कोई व्यक्तित्व नहीं। तुम तभी झपना व्यक्तित्व- 
ज्ञाभ करोगे, जव प्रह्माण्ड में मिलकर एक दो जाओगे ॥” सम्पूर्ण में 
मिलकर ही तुस 'अमरता आप्त करोगे। जव तुम त्द्मार्ड हो जाओगे, 
तभी तुम निर्भय और 'अविनाशी भी होगे । जिसे तुम ईश्वर कहते 
हो, वह यद्द तह्याण्ड दी है, वह सम्पूर्ण है, बद्दी तुम भी हो ! 
इस एक सम्पूर्ण तद्याए्ड फों साथारण स्थिति के हमारे से 
मस्तिष्क वाले सूर्य, चन्द्र, नज्ञत्न आदि नाना रूपों में देखते हैं। 
जिन्होंने इमसे और अच्छे कर्म किए हैं, सरने पर वे इसे स्वर्ग, 
इन्द्र आदि के रूप में देखते हैं, जो इससे भी उँचे होते हैं वे इसे 
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अह्य-लोक करके देखते हैं; पर जो सम्पूर्णता प्राप्त कर चुक़े हैं, वे 
न मृत्युज्ञोक देखते हैं, न स्वर्ग-लोक, न अह्म-लोक । तव तो इस 
अह्माण्ड का ही लोप हो जाता है और केवल त्रह्म ही बढा 
रद्द जाता है। 

क्‍या हस इस जह्म को जान सकते हैं ? संहिता में अमन्‍त- 
चित्रण का बन मैं आपसे फर चुडा हूँ । यहाँ पर दूसरे अतन्‍्त 
का पर्णव है! पहिला अनन्त भौतिक प्रकृति फा था, यह अनन्त 
आत्मा का है। पहिले सीधी भाषा में चसका वर्णन कर दिया 
गया था ; पर इस बार जब उस तरद्द काम न चला ; तो नेति-नेति 
का भश्रय लेना पढ़ा | यह अद्मर्ड दस देखते हैं, इसे अह्म मानते 
हुए भी क्‍या हम उसे जान सफते हैं ? नहीं, नहीं, आप इस एक 
बात को मक्ती-माँति समझ रक्‍्खें। बार-बार आपके हृदय में यह 
अश्न छठेगा कि यदि यह जद्म है, तो दस उसे कैसे जान सकते हैं ९ 
“विज्ञावारम्‌ केन विजानीयात्‌।” “जानने बाले को किस अकार 
जाना जा सकता है!” आँखें सब कुद्ध देखती हैं; पर क्या वे 
अपने आपको भी देख सकती हैं ९ नहीं, यदि वे देख ली जायें, 
तो उनका महत्व दी कम हो जाय । हे आये सन्‍्तानों, तुम इस 
चाते को याद रक्खो; क्योंकि इसमें एक बड़ा रहस्य छिपा हुआ 
है। तुम्हें आक्रपेण करनेवाले सभी प्राश्नात्य विचारों की नींब 
यही है स्लि इन्द्रियों का ज्ञान ही सच्चा ज्ञान है। हमारे वेदों 
में कहा गया है कि इच्द्रियों का ज्ञान ज्ञेय वस्तु से भी चुच्छ 
होता है क्‍्थोंकि बह सदा परिमित होता है । जब तुस किसी वस्तु 


चेदान्त, श्स्ष 
को जानना चाहते हो, तो ठुम्हारे मर्विष्क के कारण बह तुरन्त 
परिमित होजाती है। हमारे ऋषियों का कहना है कि सीए 
और मोती के उदाहरण का ध्यान करो ओर देखो किस प्रकार 
ज्ञान परिमित है। एक वस्तु को तुम जान पाते हो ; पर पूर्णतया 
नहीं । सभी ज्ञान के विषय में यह सत्य है। तब कया अनन्त को 
छुम जान सकते हो! हमारी आत्माओं तथा समस्त विश्व में 
स्थित उस निर्गुण सात्ञी को जो कि सभो ज्ञान का तत्व है, क्या 
सुम जान सकते हो ? उस नि:सीम को तुम किन सीमाओं से 
बाँध सकते दो ? सभी वस्तुएँ, यह सारा अद्याए्ड इस प्रकार की 
. की गई निष्फत्न चेष्टाएँ हैं। यह अनन्त आत्मा ही मानों छोटे 
से-छोटे कीट से लेकर बड़े-से-बड़े देववा तक समस्त प्राणी-रूपी 
चर्पणों में अपना अतिबिम्ब देखना चाहती है भर फिर भी उन्हें 
कम पाती दै; यहाँ तक कि मानव शरीर में उसे इस बात का 
ज्ञान होगा है कि यह सव ससीम और सान्‍्त हैं । सानन्‍त में अनन्त 
का दर्शन नहीं हो सकता । इसके वाद पीछे ज्लोटसा आरम्भ 
होता है। इसी का साम॑ वेराग्य है; पर इन्द्रियों को छोड़ फिर 
ईंद्रियों के पास न चलो । सभी सुख और सभी घर्म का मूल्न-मंत्र 
चह चेराग्य दी है; क्‍योंकि याद रक्‍्खो, इस सृष्टि का आरंभ ही 
तपस्या से हुआ है। जैते द्वी तुम्हें अधिकाधिक बैराग्य होता 
जायगा, चैसेह्दी सभी रूपों का ज्ञोप होता जायगा और अन्त में 
जो तुम द्वो वद्दी रद जाओगे | इसी का नाम मोज्ञ है। ह 

, 'इस विचार को हमें भली-भाँति समझा लेना चाहिये! 


१२६ भक्ति और वेदान्त- 


भैवेज्ञातारम्‌ केन विजानीयात्‌ ।” जाननेवाले को क्रिस प्रकार 
जाना जाय ? क्योंकि यदि वह जान लिया जायगा, तो जानने 
चाक्ा न रहेगा। दर्पण में तुम जिन आँखों को देखते दो वे, 
जुम्दारी वास्तविक आँखें सदीं; वरन्‌ उनका भ्रतिविम्व भर हैं। 
इंसकिये यह सर्व-ब्यापी और अनन्त आत्मा जो क्रि तुम दो, 
यदि केवल साक्षी है, तो क्या फ्रायदा हुआ ? हमारी भाँति 
संसार में रहकर वह उसका सुख-भोग नहीं कर सकती । लोगों 
की समम में नहीं आता कि साक्षी सुख का अनुभव कैसे कर 
सकता है। “हिन्दुओ ! तुम इस सिध्या सिद्धान्त फो मानकर 
बिल्कुज्ञ निकम्मे हो गए हो ।” अच्छा तो, पहिले सुख का सब्ा 
अजुभव तो साक्ती ही कर सकता है। यदि कहीं कुश्ती हो, तो 
किसे अधिक आनंद आवेगा, देखनेवालों को या लड़नेवाल्ों को 
जीवन में जितना ही अधिक तुम फ़िसी बस्तु को साक्षी द्वोकर 
देखोगे, उतना ही अधिक तुम उसका आनंद ले सकोगे। इसी 
छा नाम आनन्द है, इसलिए अनन्त आलन्द तुम दभी पा सकोगे, 
जब साक्षी-रूप में इस सभी अद्यार्ड को देखोगे, तभी तुम मुक्त 
होगे | सान्षी ही दिना किसी खर्ग-नरक के विचार के, घिना 
क्रीर्ति-अपकीर्तिं की इच्छा से कार्य कर सकता है ! साज्षी को ही 
वास्तविक आनन्द मित्षता है, अन्य को नहीं । 
+आ्वेतबाद के व्यावहारिक रूप को सममने के पहिले हमे 
आया के सिद्धांत को समझा लेना चाहिए । अद्वैदवाद की 
इन बातों को समझने और समझाने के लिए महीने और बर्फ 
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चाहिए। अतः यदि यहाँ मैं उनका सक्षम में ही वर्णन करूँ तो, 
आप लोग मुमे छवमा करेंगे। माया के सिद्धांत को सममने में 
सदेव कठिनता पड़ी है। संक्षेप में मैं आपको बताता हूँ कि 
साया फा वास्तव में कोई सिद्धांत नहीं है। माया देश, काल और' 
निमित्त के तीन विचारों का समुच्यय है; देश, काल और निमित्त 
को भी आये घटाकर केवल नामरूप रह जाता है! मान 
ज्ीजिए कि सागर में एक लहर आई है । लहर सागर से फेवल 
नाम और रूप में दी भिन्न है और यह नाम रूप लहर से मिन्न 
नहीं किए जा सकते | अब लहर चाहे पानी में मिल्ल जाबे ; पर 
पानी उतना ही रहेगा | यधपि अब लद्दर का नाम रूप नहीं रहा । 
इसी प्रकार यह्द साया द्वी इसमें, तुसमें, पशुओं और पत्नियों में, 
सलुष्यों और देवताओं में अन्तर डालती है। इस भाया के दी 
फांरण आत्मा अनन्त नाम रूप वाले पदार्थों' में विभक्त दिखाई 
देती है। यदि नाम और रूप का विचार तुम छोड़ दो, तो तुम 
जो सदा थे, धह्दी रहद जाओगे । यही माया है। फिर देखो, यह 
कोई कल्पिव सिद्धान्त नहीं, वरन्‌ एक दृढ़ सत्य हैं। यथार्थवादी 
कहता है कि यह संसार है। अज्ञानियों, चुद्र ययार्थवादियों,. 
ब्चों आदि का इससे यह अथ होता है कि इस मेज का एक 
अपना अस्तित्व है जिसका संसार की किसी वस्तु से सम्वन्ध नहीं 
तथा यदि यह सारा संसार नए हो जावे, तो फिर भी यह्द रहेगी । 
थोड़े से ही ज्ञान से पता चलन जाता है कि यद्द भूल है। इस' 
औतिक संसार में अत्येक वस्तु अपने अस्तित्वदू के लिये सरी पर 


शर्ट भक्ति और वेदान्त, 


पनिभर है। इसारे ज्ञान की तीन सीढ़ियाँ हैं। पहिली तो यह 
'कि प्रत्येक वस्तु दूसरी से मिन्न है। वस्तुओं की पारस्परिक 
निर्भरता को सममाना दूसरी सीढ़ी है। एक ही के यह सब 
नाना रूप हैं--इस सत््य का ज्ञान अन्तिम सीढ़ी है! अज्ञानी की 
इैश्वर-विपयक पहली कल्पना यह होती है. कि बह कहीं संसार 
से अलग स्थित है अर्थात्‌ ईश्वर फी यह कल्पना बहुत दी मातु- 
'पिक्र है । वह बही करता है, जो महुष्य करता है, केवल अधिक 
परिमाण में । इस देख द्वी चुछ्चे हैं. कि ऐसा ईश्वर कितनी जल्दी 
न्याय और तके के विरुद्ध तथा परिमित्त शक्तियाला सिद्ध क्रिया 
जा सकता है। दूसरा विचार एक सर्व-व्यापी शक्ति का है। 
चरुडी में ऐसे ही ईश्वर की फल्पना फी गई है ; पर ध्यान दीजिये, 
यह ईश्वर पेसा नहीं है, जो केचल शुभ-गु्णों को ही खान हो ! 
अच्छे गुणों के लिये ईश्वर और. हुर्गुणों के लिये शैतान, तुम 
दो को नहीं मानव सकते। मानों एक को ही और जो परिणाम 
हो उसका सामना फरो ।, 

“हे देवि, तू प्राणीवान में शांति और परविश्रता बनकर रहती 
है। हम तुझे नमस्कार फरते हैं ।” इसके साथ' इसका जो परि- 
शाम निकले, हमें उसका भी सामना करना द्वोगा। हे गार्गो, 
सू चिदानंद है| संसार में जहाँ कहीं भी सुख है, वह तेरा ही एक 
भाग है ।” इसका उपयोग आप जो चाहें, फरे । इसी प्रकाश में 

* आप एक रोरीव आदमी को सौ रुपये दे सकते हैं और दूसरा 
* आपके जाली दृस्वाक्षर कर सफता है; पर प्रकाश दोनों के 
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लिये एकद्दी होगा । यद्द दूसरी सीढ़ी है। तीसरी सीढ़ी इस वात 
का ज्ञान होना है कि ईश्वर, न शक्ति के बाहर है न भीतर ; ग्रत्युत 
ईश्वर, प्रकृति, आत्मा और अज्याण्ड सब पर्यायवाचरी शब्द हैं. 
आप दो वस्तुओं को एफ साथ नहीं देख सकते। आपकी 
सांसारिक भाषा ने आपको घोखे में डाल दिया है। आप समभते हैं 
कि हमारे एक शरीर है, एक आत्मा तथा दोनों मिलकर हम हैं।' 
शेसा कैसे हो सकता है ! एकवार अपने ही मन में विचार करके 
देखिये । यदि आप लोगों में कोई योगी है, तो वह सममता हैः 
कि मैं चैतन्य हूँ। उसके लिये शरीर नहीं है। यदि कोई साधारण 
पुरुष है, तो बह सममता है कि वद्द शरीर मैं हूँ; पर आत्मा 
ओर शरीर के बिचारों के प्रचलित होने से आप समभत्ते हैं कि 
हम चह दोनों दी हैं। नहीं, वारी बारी से | जब शरीर देखते हो, 
तब आस्मा की बात न करो | तुम केवल कार्य ही देखते हो, कारण 
नहीं देख सकते और मिस चखस तुम कारण देख लोगे, उस चण 
कार्य रहेगा दी नहीं । यह संसार कहाँ है, उसे कौन उठा ले गया २ 

“बह अक्न, जोकि रूपहीन और अनन्त है तथा जो अनुपम 
और निर्गुण है, ऐसा त्रह्म हे ज्ञानी, समाधिस्थ होने पर तेरे हृदय 
में अकाशित होगा ।? ६ 

“जहाँ पर प्रकृति के सभी परिवर्तनों का अंत दो जाता है, 
विचारों से जो परे है, वेदों ने जिसका ज्ञान किया है, तथा जो 
इसारे जीवन का सार है, ऐसा द्वी त्रह्म समाधि में तेरे हृद्य-में 
अकाशित होगा ।? ऐ 


१३० अक्ति और वेदान्त- 


“जन्म और सत्यु से परे, वह अनन्त, उपमा-रद्दित, महा प्रलय 
"के जल में दे हुए मद्यास्ड के समान, जबकि ऊपर जल, नीचे जज 
चारों ओर जल ही जल हो तया निस्र अनन्त जल-राशि में एकऋ 
छोटी सी भी लहर व दिलोर न उठती हो, जो अत्यन्त शांत और 
गम्भीर हो, जहाँ पर सारी इच्छाएँ और झाशाएँ मिंट गई हों 
और ज्ञानियों-अज्ञानियों के बाद-विवादों का जहाँ अंत हो गया 
डो, ऐसा ब्रह्म समाधि में तेरे हृदय में प्रकाशित होगा ।” मनुष्य 
जब इस दशा को प्राप्त होता है तथ संसार का लीप दो जाता है। 

हम यह देख चुके हैं. कि इस सत्य, इस अरह्म फो जानना 
असंभव है, अज्ञानवादियों ( ऐग्नीस्टिक्स ) फी भाँति नहीं, जो 
ऋहते हैं इ्वर जाना दी नहीं जा सकता, वरन्‌ इसलिए कि उसको 
जानना अधर्म होगा; क्योंकि हम खयं ही अहा हैं । हम यह भी 
देख चुके हैं कि यह मेज् ब्रह्म नहीं है ओर फिर भी है। नाम 
और रूप को हटा दो और जो कुछ यथार्थ में रहेगा चही अहम 
है। प्रत्येक वस्तु फी वास्तविकता वह्दी है। 

#तू थी में है, तू पुरुष में है, जवानी के घमण्ड में चलते हुए 
युवक में और लाठी के सहारे खड़े हुए वृद्ध पुरुप में भी तू है। तू. 
ही सब में है और में तू हूँ ।” यही अद्वैववाद है। दो शब्द और। 
इम देखते हैं कि संसार का रहस्य यहीं सममाया गया है। यहाँ 
पर खड़े होकर इम सभी तक ओर विज्ञान आदि का साभना कर 
सक्षते हैं। यहाँ पर कोरा विश्वास का ध्याश्रय नहीं लेना पड़ता, 
चरन्‌ अद्वैतवाद तक और न्याय की दृद नींव पर स्थिर है। साथ ही 
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चेदांती अपने से पूर्व वादों को गाली नहीं देवा, बरन्‌ उन्हें प्रेम की 
चेष्टि से देखता है, क्‍योंकि बद जानता है कि वे सी सत्य हैं, केवल ये 
सममे ग़लत गए थे और लिखे ग़लत गये थे। वें सब एक ही 
औ, साया के आवरण के कारण उनका रूप चादे विक्त ही क्‍यों 
न होगया दो, फिर भी वे सत्य दी थे । जिस ईश्वर को अज्ञानी 
ने प्रकृति के वाहर देखा था, जिसे किंश्िद्‌ ज्ञानी ने विश्व में(व्याप्त 
देखा था तथा पूर्ण ज्ञानी ने जिसे अपनी आत्मा फरके जाना 
आ--बे सव ईश्वर और यह अक्षाण्ड एक दी थे। एक ही वस्तु 
अनेक स्थानों से देखी गई थी । माया के कारण उसके अनेक 
रूप दिखाई दिये थे। सारा अन्तर और भेद माया के ही कारण 
था। यही नहीं, सत्य ज्ञान फो पाने के लिये यह मिन्न-मिन्न 
सीढ़ियाँ हैं। विज्ञान और साथारण ज्ञान में क्‍या अन्तर है ९ 
सड़क पर जाओ और फिसी गँंवार से चहाँ पर घटी हुई किसी 
विचित्र घटना का रहस्य पूछो | सोलह में पन्द्रह आने तो पद 
"यही फह्देगा कि यद्‌ भूतों का काम है! अज्ञानी कारण को सदेव 
कार्य के बाहर ही ढूँढ़ता है और इसीलिये वह सदैव घटना से, 
जिनका कोई सम्बन्ध नहीं, ऐसे भृवतों को ढूँढ़ निकालता है । 
यदि कहीं पत्थर गिरा है, तो वह कदेगा कि यह शैतान या भूच 
का काम है, पर वैज्ञानिक कह्देगा कि वह प्रकृति के नियम या 
ध्वी की आकर्पणशक्ति के कारण गिरा है। 

विज्ञान और धर्म का भ्रतिदिन का रंगढ़ा क्‍या है? धर्मों” 
में संसार के कारण संसार फ्रे बाहर बताये गये हैं। एक 
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देवता सूर्य में है, एक चन्द्रमा में | प्रत्येक परिवर्तन किसी 
चाहरी शक्ति के कारण द्ोवा है। कारण काये में ही नहीं ढूँढा 
जाता। विज्ञान का कहना है कि प्रत्येक वस्तु का कारण उसी में 
रहता है। जैसे-जैसे विज्ञान ने बढ़ती की है, उसने संसार के 
रहस्यों की छुझ्ली भूत-प्रेतों के द्वाथ से छीन ली है और 
इसलिये 'अष्ैतबाद अत्यन्त वैज्ञानिक घर्म है | यह सृष्टि 
किसी बाहरी शक्ति, क्रिसी वाहरी इंश्वर की बनाई हुई नहीं है। 
यह स्॒य॑ जन्म लेनेवाली, स्थित रहनेवाली तथा सवय॑ नाश को 
आप्त होनेवाली है। यह एक अनन्त जावन है, महा है। “सतत्त्व- 
स्रसि ।” "हे श्वेतकेतु, वह तू ही है ।” इस प्रकार तुम देखते हो 
कि अद्वैतबाद ही एक वैज्ञानिक धर्म हो सकता है। अद्धे-शिक्षित 
भारतवर्ष में प्रति-देन मैं जो विज्ञान, न्याय और तक आदि 
के विषय में लम्बी चौड़ो बातें सुनाता हूँ, उनके होते हुए भी मैं. 
आशा फरता हूँ कि तुम सब अश्ठैदवादी द्ोने का साहस कर 
सकोगे और बुद्ध के शब्दों में, “संसार के द्वित के ल्षिये, संखार 
के खुख फे लिये” उसका प्रचार फरोगे। यदि ऐसा करने फा' 
साहस तुम में नहीं है, त्तो में तुस्दें कायर कहकर पुकारूँगा। 
यदि तुम में कायरता है, भय है, तो दूसरों को भी उतनी ही 
स्वतंत्रता दो । किसी ग़रीव उपासक की मूर्ति जाकर न तोड़ी । 
उसे शैत्मन न कहो | जिसका तुम्हारे विचारों से सामजझ्ञस्य नहीं, 
उसे जाकर.उपदेश न देने लगो | पहिले यह जान लो फि तुम 
स्वयं फायर हो ! यदि तुम्हें समाज से, अपने अन्ध.विश्वासों से 
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भय है, तो सोचो कि अन्य अज्ञानियों को उत्ले कित्तना अधिक 
भय होगा। अद्वैतवादी कहता है कि दूसरों पर भी दया दिखाओ। 
क्या ही अच्छा होता कि कल ही सारा संसार अश्वैवचादी हो 
जाता, अद्ैवबाद को सिद्धान्तरूप से ही न मानता वरच्‌ उसे कार्य- 
रूप में सी ज्ञाता ; पर यदि वैसा नहीं हो सकता, तो सभी घर्मो' 
से हाथ प्रिलाकर, धीरे-घीरे जैमे वे जा सकें, उन्हें सत्य की 
ओर ले चलो । याद रक््खो, भारतवर्ष में अत्येक धार्मिक प्रगति 
उन्नति फी ही ओर हुई है, बुरे से अच्छे की ओर नहीं, घरम्‌ 
अच्छे से और भी अच्छे की ओर ! 

आश्ैतवाद की व्यावह्रिकता के विपय में दो शब्द और 
कहने हैं । हमारे बच्चे आजकल न जाने किससे सीखकर 
बढ़ी जल्दी-जल्दी कहा फरते हैं कि अह्वैव्याद लोगों को 
पापी बना देगा; क्योंकि यदि हम सब एक हैं, और ईश्वर 
है वो हमें कोई धर्माथर्म का विचार करने फी आवश्यकता 
नहीं। पहिली वात, तो यह है कि यह तक पश्चओं का है, 
जो कि बिना कोड़े के साव नहीं सकते। यदि तुम ऐसे दी 
पश्णञु हो, तो फोड़े से दी माननेवाले भनुष्य बनने से सुम्दारे 
लिए मर जाना ही अच्छा है। यदि कोड़ा खींच लिया जावे, 
तो तुम सब राक्षस हो जाओगे ! यदि ऐसा द्वी है, तो ठुम सब 
लोगों को सार डालना चाहिये, अन्य उपाय नहीं, क्योंकि बित्ता 
कोड़े और डंडे के तुम लोग रदोगे नहीं और इसलिये तुम लोगों 
को कभी मोक्ष-लाभ न होगा। दूसरी बाव यह है कि अष्ैववाद 
क्रा०--९ 
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हो धर्म के रहस्य को बताता है। प्रत्येक धर्म कहता है कि घर्मे 
का सार यही है कि दूसरों की भलाई करो । और क्‍यों ! स्वार्थ 
को छोड़ दो । क्‍यों ! किसी देवता ने ऐसा फह्दा है ! कदने दो, 
मैं उसे नहीं मानता। हमारी घ्म-पुस्तक में लिखा है, लिखा 
रहने दो। मैं उसे भी नहीं मानता । और संसार फा धर्म क्‍या है, 
सब लोग अपना-अपना स्वार्थ-लाथन करो, ग़रीब को अपनी 
मौत आप मरने दो । कस से कम संसार के अधिकांश जनों फा 
यही घमम है। में क्‍यों धरम करूँ ? इसका फारण छुम तब तक 
नहीं बता सकते, जब तक कि तुम्हें सत्य-न्लान न होगा | 

॥बह जो कि अपने को भत्येक प्राणी में और प्रत्येक प्राणी 
को अपने में देखता है और इस प्रकार सब ग्राणियों में एक दी 
ईश्वर को स्थित जानता है, वही ज्ञानी आत्मा क्ती आत्मासे 
हत्या सहीं कर सकता ।” अद्वेतवाद तुम्हें बताता है. कि दूसरे की 
हवानि कर तुम अपनी दी द्वानि फरते हो ; क्योंकि वह तुमसे मिन्न 
नहीं है | तुम जानो, चाहे न जानो ; पर सभी हाथों से तुम काम 
ऋरते हो, सभी पैयें से तुम चलते हो ! राज-मन्दिर में विज्ञास 
करनेवाले सम्राद्‌ तुम्हीं दो और सढ़क पर पड़े हुए भूख से 
त्राहि-तआदि फरनेयाले मिखारी भी तुस्दीं हो। तुम ज्ञानी में हो 
और चअज्ञानी में भी हो, तुम सबल में भो दो और निंत्र में 
भी हो । ऐस्प जानकर हृदय में सहानुभूति को जन्म दो । इसी- 
लिये मुझे दूसरों को दुख न पहुँचाना चाहिये। और इसीलिये 
डी मुझे इसकी चिन्ता नहीं कि मुझे खाने को मिलता है कि नहीं ; 
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क्योंकि लाखों मुक्त तो खाते होंगे और थे सब मेरे हो तो हैं। 
इसलिये मेरा चाहे जो हो, सुझ्े चिन्ता नहीं; क्योंकि यह सास 
संसार मेरा है। उसके सारे आनन्द का उपभोग में फर रहा 
हूँ। मुझे, इस मक्माण्ड में कौन मार सकता है $ यही अद्वैदबाद 
का व्यावद्ारिक धर्म है। दूसरे धर्म भो यहो थात सिद्धाते हैं ; 
अर उसका कारण नहीं बता सकृते। अच्छा इतना तो कारणों 
'के लिये हुआ । 

इस सबसे लाभ क्या हुआ ? पढ़िले इसको सुनना चाहिये। 
#श्रोतव्यः सन्तव्या निविध्यासितव्य; |” संक्षार के ऊपर जो 
तुमने माया का आवरण डाल रक्खा है, उसे दूर कर दो। महुष्य- 
ज्ञाति में तिर्मेल शब्दों और विचारों फा प्रचार न फरो। यह 
“ज्ञान रक्खों कि सभी पापों और थुराश्यों की जड़ निर्यलवा 
ही है। निर्वलता के ही फारण मलुष्य बुरे और जघत्य फाम 
करता है, निर्वलता के ही फारण बह वे ऊाये फरता है, जो उसे 
करने न चाहिये, निवजता के ही फारण वह अपनी वास्तविकता 
को भूत और का और बन जाता है। महुष्यों फो जानना चाहिये 
पके वे क्या हैं, जो कुछ वे हैं, उसका उन्हे पर्टर्निशि ध्यान करना 
चाहिये ! सोःम्‌ | इस शक्ति के विचार को उन्हें माँ के दूध के 
साथ पी जाना चाहिये। में पही हूँ, में वही हूँ। सवुष्य इसीझा 
सतत विन्तन फरें और ऐसा सोचनेवाले हृदय मे फाये सम्पन्न 
करेंगे, जिन्हें देखकर विश्व चक्षित रह जावेगा । फोई-कोई 
कहते हैं कि अद्ैतवाद कार्य-हुप में नहीं लाया जा सकता 
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अर्थात्‌ भौतिक उन्नति के लिये उसका कोई महत्व नहीं। किसी 
हूद तक यह ठौक हो सकता है क्योंकि वेढों का कहना है कि-- 
#श्ोमित्येकापरम्‌ यहा ओमिध्येकाररम्‌ परम 7 
“ओम दी महान्‌ रहस्य है, ओम ही विशाल सम्पत्ति है; 
जो ओम के रहस्य फो जानता है, चह सनवांछित फल पाता है ।” 
इसीलिए, पहले इस ओम के रहस्य को तो जानो कि तुम दी 
ओम हो। 'तत्त्वमसि' के ठत्त्व को तो समको। ऐसा करने पर 
ही जो हुम चाहोगे, तुम्हें मिलिगा। यदि ठुस धन-पेभव चाहते 
हों, वो विश्वास फरो कि वह तुम्हें मिलेगा । में चाहे एक छोटा 
सर बुल्ला दोऊँ और तुम चाहे एक तुज्न-तरह्नः हो ; पर याद रक्खो 
कि हमारी-तुम्दारी दोनों की ही शक्ति का आगार एक बही 
अलनन्‍्त-सागर परमात्मा है। उसी में से में एक छोटा सा बुला 
और तुम एफ तज्न-तरक्ञ दोनों ही जितनी शक्ति चाहें ले सकते 
हैं। इसलिए अपने आप में विश्वास करना सीखो। घद्गैत-बाद 
का यही रहस्य है कि पहले अपने आप में विश्वास करना सीखो 
फिर किसी अन्य वस्तु में । संसार के इतिद्वास में ठुम देखोंगे कि 
उन जातियों ने ह्वी उन्नति की है, जिन्होंने अपने आप सें विश्वास' 
किया है अस्येक जाति के इतिहास में तुम देखोगे कि वे ही पुरुष 
महान्‌ हुए हैं, भिन्होंने अपने आप में विश्वास किया है। चहीँ 
भारतवर्ष में एक साधारण रिथिति का ऑँग्रेज़् करके आया था, 
जिसने धनाभाव से दो वार अपने सिर में गोली मारकर आत्म- 
हत्या करने की चेध्ठा की थी; पर जब दोनों ही वार वह अस- 
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'फन्न रद्य, तव उसे विश्वास हुआ क्ि में संसार में सहान्‌ कार्य 
सम्पन्न करने के लिए ही उत्पन्न हुआ हूँ। यही व्यक्ति आगे चल- 
कर भारतवर्ष में व्रिटिश साम्राज्य थी नींव डालनेवाला प्रस्याव 
क्ञॉर्ड क्राइव हुआ । यदि उसने पादरियों फा विश्वास कर यही 
फट्दा होता--“दे ईश्वर, में बहुत कमजोर हूँ, मैं बड़ा पापी हूँ ?” 
सो बह फहाँ दोता ९ एक पागलख्यने में | इन निर्ब्न विचारों फो 
सिखा-सिखाकर लुम्दारे धर्म-गुरुओों ने तुम्दें पागल बना दिया है। 
मैंने संसार भर में घूम कर देखा है कि इन पाप-शिक्षाओं ने मलुष्य- 
जाति फो नप्ट कर डाला है । हमारे वच्चे ऐसे ही विचारों के साथ 
बढ़कर भलुष्य घनते हैं, आम्र्य ही क्‍या कि वे आधे सिड्ी होते हैं। 
दैक्नवबाद का यह व्यावद्वारिक रूप है। अपने आप में 
विश्वास करो झोर यदि तुस धम-सम्पत्ति चाहते हो, तो उसे पाने 
के लिए प्रयज्न करो, बह पुम्हें अवश्य मिलेगी । यदि तुम प्रतिमा- 
शाल्री और मनख्वी होना चाहते दो, तो उसके लिए भी चेप्टा 
करो, तुम बैसे ही होगे ! यदि तुम खतंत्रता चाहते हो, वो प्रयक्ष 
करो, तुम देवता वनोगे । 'नि्वाण” चिदानन्द का आश्रय लो |? 
भूल यहीं पर झोती थी। अद्वैतवाद का आत्मिकन्नेत्र में हो प्रयोग 
फरिया गया था, पर अब समय आ गया है, जबकि तुम्हें उसे 
ओतिक क्षेत्र में भी लाना है । अब बद् रहस्थ न रदेगा, ऋषियों 
के साथ वनों में, कन्द्राओं में व हिमालय परत सें बद छिपा न 
रहेग। संसार का प्रत्येक प्राणी उसे कार्यरूप में लावेया। राजा 
के सन्दिर में, सल्यासी की शुक्ा में, ग्रीव की झोपड़ी में--- 
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अत्येक जगह उसका प्रयोग किया जा सकता है! एक मिछुक भी 
उसका अयोग कर सकता है, क्योंकि हमारी गीता में लिखा है-- 
स्वल्पमध्यस्य धर्मेत्य त्रायते महतो भयाद्‌। 

इसलिए चाहे तुम स्री हो, चादे शूद्र हो, चाहे अन्य कुछ, 
झुम तनिक भी भय न करो, क्योंकि श्रीकृष्णजी ने कहा है कि यह 
घरमम इतना विशाल है कि थोड़ा सा करने पर भी वहुत सा फल 
देता है। इसलिए हे आये सन्तानों, आलस्व फो त्याग दो । जागो 
और उठ खड़े हो और जब तक त्क्ष्यमसिद्धि न हो आगे बढ़ते 
ही चलो । अग्वेतवाद को कार्य-रूप में लाने का यही समय है। 
आओ, उसे आकाश से प्रथ्वी पर घतारें, यद्दी हसारा 
चर्तमान कर्सृब्य है। देखो, तुम्हारे जन्म-द्वावा महर्षि तुमसे 
पुकार कर फह रहे हैं कि “बच्चो अब रुक जाओ। अपनी 
शिक्षा और उपदेशों को नीचे उतरने दो और समाज की नसों 
में भर जाने दो । उन्हें प्रत्येक आणी के जीवन का भाग तथा 
समाज का सा्ेजनिक घन बनने दो। मलुष्यों की धमनियों में 
रुक के साथ उन्हें बहने दो ।” सुनकर तुम्दें आश्चर्य होगा; पर 
पश्चिम के लोग वेद्ान्त को तुमसे अधिफ कार्य-रूप सें लाये हैं! 
न्यूयार के समुद्र-तट पर खड़ा होकर मैं देखंता था कि क्रिस प्रकार 
दिविध देशों से पद-इलित और आशाध्दीन परदेशी वहाँ पर 
आते हैं। उनके पहनने के कपढ़े फटे हुए हैं, एक छोटो सी मैशी 
गठरी ही उनकी सारी सम्पत्ति है, किसी मतुष्य की आँखों से 
आँखें मिक्ता कर जे देख नहीं सकते। यदि वे किसी पुलिसवाले 
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को देखते हैं, तो भय से हृटकर रास्ते के दूसरी ओर हो जाते 
हैं और छः महीने में दी वे अच्छी पोशाक पहिने, सबकी दृष्टि 
से दृष्टि मिलाये, अकड्ते .हुए चक्षते दिखाई देते। और इस 
अद्भुत कार्या-पल्लट का कारण क्‍या था? मान लो थद्द पुरुष 
आर्मीनिया या अन्यत्र कहीं से आया है, जध्ाँ पर उसकी तनिक 
. भी चिन्ता ल कर सब उसे ठोफरें मारते थे, जहाँ पर प्रत्येक 
व्यक्ति उससे यही कहता कि तू ,गुलास पैदा हुआ है और आ- 
जीबन गुलाम दी रहेगा, जहाँ वह यदि तनिक भी हिल्लने की 
चेष्ट फरता, तो उस पर सहस्नों पदाधात होते | बहाँ प्रत्येक 
वस्तु उससे यही फहती--“भुक्ञाम, तू ,गुलाम है वह्दीं रह। 
आश दीन तू पेदा हुआ था, आशाद्दीन ही रहेगा । ” बाझु-मण्ड्त 
भी गेज-गँज कर प्रतिष्वनि करता--“तिरे ज्षिए कोई आशा नहीं, 
सू गुलाम है।” व्दाँ पर सबल्न ने उसे पीस ढाल्मा था और 
जब वह न्यूयॉर्क की विस्तृत सड़कों में आया, तो उसने अच्छी 
पोशाक पहिने हुए एक सभ्य पुरुष फो अपने से द्वाथ मिल्ाते 
पाया । अच्छे और बुरे कपढ़ों ने कोई अन्तर ने ढाला। आगे 
चक्षकर उसे एक भोजनालय मित्षा जहाँ पर एक मेज पर बैठे हुए 
कई सभ्य-पुरुष भोजन कर रहे ये ; उसी मेल पर बैठकर 
भोजन करने के लिए उससे भी कहा गया। वह चारों ओर 
आया गया और उसे एक नवीन जीवन का अनुभव हुआ । 
यहाँ फम-से-कम वह भी मलुष्यों में एक समुष्य था। शायद चह 
चाशिंगटन भी गया और वहाँ संयुक्त-राज्य के सभापति से हाथ 
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मिलाया | बह्ाँ पर उसने फटे कपड़े पहिने, सुदृरस्थ गाँवों से 
किसानों को भी आते हुए देखा, जो कि सभापति से हाथ मित्राते 
थे । अब माया का पर्दा हृठ यया। ,गुल्लासी ओर निवर॒ता के 
कारण बह भूल गया था कि मैं ब्रह्म हूँ । एक वार फिर जागकर 
“उसने देखा कि संसार के अन्य मनुष्यों की भाँति चह भी एक 
सलुष्य है । हमारे दी इस देश में, वेदान्त के इस पुरुय बन्म- 
स्थान में ही, शवाच्द्यों से हमारा जन-समुदाय इस अवोगति को 
पहुँचा हुआ है । उनऊझ साथ बैठता भी पाप है ! 'आशा-होन तुम 
पैदा हुए थे, आशाहीन ही रहो,-परिणाम यह होता है कि व्रे 
दिन-पर-द्न गिरते ही जाते हैं, गिरते ही जाते हैं, यहाँ तक कि 

सलुष्य की जो पतित-से-पतित अवस्था हो सकती है; वे आज उस 
तक पहुँच गए हैं। संसार में ऐसा कौनसा देश है, जहाँ मनुष्य को 
पक्ुओं के साथ सोना पढ़ता है ! और इसके लिए अज्ञानियों की 
भाँति दूसरों को दोप न दो। जहाँ कार्य है, वहीं कारण भी है। 
दोषी इसी हैं । दृ़वापूचंक खड़े हो कर दोषों को अपने ही सिर पर 

लो । दूसरों के ऊपर कीचड़ न फेंक्रते फिरों । उन तमाम दोषों के; 

जिनके कारण तुम दुल पाते दो, एक मात्र उत्तरदायी सुम्दीं दो । 

राहौर के मवयुवक्रों, इस वात को भत्ती-श्रौँदि समर लो। 

सारे पैठुक और जातीय प्रापों का आर उुम्हारे दी कन्यों पर है। 

छुम चाहे जितनी सभा-सोसाइटियाँ और कान्क्रेंसे कर डालो; 

तुम्दारा तथ तक भला व होगा जब तर कि तुम्दारे पास वह 

हृदय, चह प्रेस, बह सहानुभूति न दोगी, जो कि दूसरे के ठुख- 


वेद्वान्च- श्र 


खुख को अपना सममती है। जब तक भारतवर्ष में एक बार 
फिर बुद्ध फा हृदय नहीं आता, जब तक योगेश्वर कृष्ण के शब्द 
कार्य-हुप में नहीं लाये जाते, तब तक हमारे लिये कोई आशा 
नहीं । तुम लोग यूरोप-वासियों की नक्क् करते जाओ ; पर सुनो, 
मैं तुम्दें एक कद्वानी सुनावा हूँ, जो कि मेरी आँखों देखी हुई एक 
सच्ची घटना है। यहाँ से छुछ यूरेशियन कुछ वर्भाननिवासियों को 
क्स्डन ले गये और वहाँ उन्हें जनता फो दिखाकर पैसे वसूल 
फिये। इसके बाद उन्होंने उन्हें यूरोप में ले जाकर मरने-जीने के 
हे लिये छोड़ दिया! वे विचारे फोई यूरोप की भाषा भी न 
जानते थे; पर आस्ट्रिया के अंग्रेज राज-ूत ने उन्हें लखन मिजवा 
मियां) लख्डन में भी वे किसी को न जानने के कारण, असहाय 
शे। बहाँपर एक अंग्रेज़ महिला को उनका पता जगा । वह 
उन्हें अपने घर ले-गई तथा पहनने के लिये अपने कपड़े और 
सोचे के लिये अपले बिस्तर दिये। फिर उसने उनकी दशा की 
खबर अखबारों में भेज दी। दूसरे द्वी दिल सारी जाति मानों 
सोते से जाग पढ़ी । बहुत सा पैसा इकट्ठा हो गया और वे लोग 
अर्सा भेज दिये गये। इस प्रकार की सद्दानुभूति पर ही उनकी 
सामाजिक थ राजनैतिक संस्थाएँ और व्यवस्थाएँ स्थित है। 
अनमें कम से .कम अपने देशवाज़ियों के लिये अटल म्रेम्र है। 
उन्हें चाहे दुनिया से प्रेम न दो, सब लोग चाहे उनके दुश्मन 
ही टों, पर इसमें तनिक भी सन्‍्देद नहीं कि स्वजाति के लिये 
उनमें प्रगाहृ श्रेम तथा द्वार पर आये हुए परदेशी के लिये 
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इया और न्याय है। यह मेरी ऋृवन्नता होगी, यदि मैं ठुम्हें 
न वताऊँगा कि किस प्रझर पश्चिम के अत्येक देश में मेग' 
बड़े ही आदर व सम्मान के साथ खायगत किया गया था। यहाँ 
बह हृदय कहाँ है, जिस पर तुम राष्ट्र का श्रासाद सट्टा करोये 
हम लोग एक छोटी सी कम्पती बनाकर कार्य शुह नहीं करते 

कि झट एक दूसरे को घोखा देने क्रम जाते हैं और शीघ्र सारा' 
मामज्ञा ठप हो जाता है। ठुस कट्दवे हो कि हम उनका अनुऋरणः 
करेंगे, उन्हीं की भाँति अपना भो याट्र बनादेंगे; पर उनकी सी 

यहाँ नींचें कह हैं | यहाँ पर तो बालू ही बालू है और इसलिए 
जो इमारत खड़ी भी करते दो, वह तुरन्त द्वी घदराकर बैठ' 
जाती है। इसलिए हे क्ाहौर के नवयुवफो, एक वार फिर उसी 
अद्दैत के अद्वितोय मरडे को उठाओो। जब तक तुम सब में एफ' 
ही परमात्मा को समाव रूप से अक्ट होते न देखोगे, तब तक 

तुम्दारे हृदय में सदा प्रेस उत्पन्न न होगा । उस ग्रेम के मण्डे को 
फहरा दो ।” जागो, और उठ खड़े हो और जब तक लक्ष्य सिद्धि 
न हो, आगे बढ़ते दी चलो |” जागो, जागो, एक्र बार फ़िर 

जागो ; क्योंकि बिना त्याग के छुछ नहीं दो सकृवा | चदि तुस' 
दूसरों की सहायत करना चादते हो, तो अपनी विन्‍्ता करता 

घोड़ दो। जैसा कि ईसाई कद्दते हैं, तुम एशन. साथ ही ईश्वर 
और शैतान दोनों की उपासना नहीं कर सकते | ठुस्हारे 

जन्‍्सदाता तपखी पुस्रों ने बड़े-बड़े काम करने के लिए संसार 
त्याग दिया था! आज भी ऐसे पुरुष दुनियाँ में हैं, मिन्होंकिः 


नप 
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- झुक्ति पाने के लिए संसार को छोड़ दिया है; पर तुम सच मोह 
त्याय दो, अपनी मुक्ति की भी चिन्ता छोड़ दो और जाओ, 
'दूसरों की सहायता फरो। तुम क्ञोग सदा ढम्बी-चौड़ी हाँका 
करते हो, यह देखो वेदान्त का कार्य-क्रम। अपने इस छोटे से 
जीवन का उत्सगग कर दो । हमारे तुम्हारे से सहस्नों के भी सूख 
से प्राण गेंवा देने से क्या होगा, यदि हमारी ज्ञाति जीवित रहेंगी 
हसारी जाति डूबी जा रही है। उन असंख्य भारतवासियों 
की आहें, जिन्हें तुमने निर्मेल जल वाली नदी के होते हुए 
भी पीने के लिए पोखरे का गन्दा जल दिया है, जिन्हें भोजन 
के ढेर लगे रहने पर भी तुमने भूखों भारा है, जिन्हें तुमने अदैत 
का उपदेश दिया है; पर जिनसे तुमने हृदय से घृणा की है, जिनके 
लिए तुमने शोकाचार के अनोखे सिद्धान्तों का आविष्कार किया 
है, जिनसे तुमने केवल सिद्धान्तरूप से कहा है. कि हम सब में 
* एक ही इश्वर है; पर जिस सिद्धान्त को तुमने कमी फार्य-रूप में 
काने की चेष्या नहीं फी--भारतवर्ष के ऐसे असंख्य पतित निवा-- 
सियों का अभिशाप आज तुम्हारे सिर पर है। तुमे सदा यददी 
कहा है--"“मित्रो, यह सब विचार अपने हृदय में ही रक्‍्खो, 
उन्हें फार्य-रूप में कदापि न लाओ /” अरे इस काले घब्बे को 
मिटा दो । “जागो, और छठ खड़े हो।” यदि यह छोटा सा जीवन 
जाता है, तो जाने दो । संसार के अत्येक प्राणी को मरना है, पापी 
को भी, पुण्यास्मा को भी, अमीर को भी, गरीब को सी। जागो, 
उठो; अपने हृदय में सत्य प्रेस को जन्म दो । हम लोगों में वेदव 
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'घोखेबाज़ी आरा गई है! हमें चह चरित्र-यल और इढ़ता चाहिए, 
जो मलुष्य को झूत्यु के समान जकड़ कर पकड़ ले। 

निमदन्दु॒ नीतिनिषुणा यदि वा स्वुतन्तु, 

लघ्मीः समाविशतु गच्छुतु वा ययेष्ठम, 

श्रग्नेव वा भरणमस्तु चुगास्तरे वा; 

न्याय्यात्पयः प्रविलन्ति पदे न घीरार। 

“तीतिन्ष चाहे मिन्‍्दा करें, चाहे स्तुति करें, लक्ष्मी आवे, 
चाहे जाय, मौत आन आती हो, तो आत आाजावे और सौ 
बरस बाद आती दो, तो तव आये, वैशाली पुरुष किसी को भी 
चिन्ता न फर न्याय-पथ से एक पय भो विचक्षित नहीं दोते।” 
जागो, उठ खड़े हो । समय चीता जा रहा है। इस प्रकार दमारी 
सारी शक्ति वा्ें करने में दी सच हो जावेगी | जत्र भुसलमान 
भारतवर्ष में पहिले-पदल आए थे तब यहाँ साठ करोड़ 
हिन्दू थे, आज वहों वे बीस करोड़ से भी क्षम हैं। 
दिस पर दिन वे घटते ही जावेंगे, यहाँ तक कि उनका 
भाम-निशान भी न रहेगा | उनका नास-निशान रहे अथवा न रहे ; 
पर उनके साथ बेदान्त के उन अलुपस विचारों का भी लोप हो 
जायगा, जिनके कि हिन्दू अपने खारे दोपों और अन्धविश्वासों के 
दोते हुए भी एक मात्र प्रतिनिधि हैं। उनके साथ इस आत्म-ज्ञान 
के अमूल्य-मणि अद्वैव का भी लोफ हो जायगा। इसलिए मैं 
कहता हूँ , जागो भोर उठ खड़े हो। संसार के आात्म-ज्ञाव की 
रक्षा के लिए अपने हाथ फैला दो। और सबसे पहले अपनी 
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जातीयदा फी रक्ा करो | इमें आत्म-झान की इतनी आवश्यकता 
नहीं है, जितनी अद्ेत को कार्य-हप में लाने की। पहले रोटी, 
पीछे धर्म । जब तुम्हारे देशवासी भूखों सर रहें ये, तब तुम इन्हें 
धर्म खिला रहे थे। भूख की अग्नि को धर्म कभी शान्त नहीं कर 
सकता । हमें पतित करनेवाली दो पस्तुएँ हैं--एक हमारी निबे- 
लता, दूसरी इमारी ईर्ष्या व घृणा, हमारे सूखे हृदय । तुम 
साख सिद्धान्त मानों, लाख धर्म घलाओ ; पर जब तक तुम्दारे 
ड्दय में सच्चा प्रेम, सच्ची सहानुभूति नहीं है, तव तक इन 
सबसे कुछ न होगा। अपने निर्धन देश-भाहयों से उसी भाँति प्रेस 
करना सीखो, जिस प्रकार तुस्दारे बेद तुम्हें सिखाने हैं। इस बाव 
का हृदय-में अनुभव फरो कि ग़रीब और अमीर, पापी और 
पुस्यात्मा, सब एफ ही अनन्त अक्षय के विभिन्न भाग हैं। 

इसी भाँति, सच्वनो, मैं आपके सम्पुख संक्षेप में अद्वेुतधाद 
के प्रमुख सिद्धान्तों फो रख सका हूँ और मैंने आपको यह भी 
घताया है कि फिस प्रकार “आज उन्‍हें इस देश में दी नहीं वरन, 
सारे संसार में कार्य-हप में लाने का समय आ गया है। आधुनिक 
विज्ञान के वजञ्ञ-प्रहार आज संसार के सभी द्वैत-बादी धर्मो' क्री 
मिट्टी की बनी हुई दोनों को चूर्ण कर रहे हैं। भारतवर्ष में ही 
नहों, यहाँ से भी अधिक युरोप और अमेरिका में छेतबादी, 
विज्ञान से अपनी रक्षा फरने के लिए, अपनी घर्म-पुलवकों 
के पाठों को जहाँ तक खींचा जाता है, इधर-उधर खींचते हैं पर 
चमम-युस्तकों के पाठ झुछ इस्डियां-स्वर तो हैं नहीं, जो लिचते ही 


१४६ अक्ति ओर वेदान्त 


चले जायैंगे। हमारे अष्ठैदवाद के विचारों को वहाँ गेजाना 
छोगा और अभी भी अद्वेतवाद फा विचार वहाँ पहुँच चुका है । 
उसे खूब बढ़ाना होगा, जिससे वह उनकी सभ्यता को रक्ता कर 
सक्े। पश्चिम में पुरानी व्यवस्थाओं का अन्व द्वोरद्ा है और 
सोने और शैतान की उपासना का जन्म हो रहा है। उनके इस 
सोने और व्यापारिक होड़ा-होड़ी के ये से उनके प्राचीन अन्ध- 
विश्वासी धममे कहीं अच्छे थे ! कितनी भी वलशाली जाति क्‍यों 
न हो, ऐसी नीवों पर वह सदा स्थिर नहीं रह सकती । संसार 
का इतिहास हमें बतावा है कि जिन जातियों की ऐसी नीबें थीं, 
वे कभी की नष्ट-भरष्ट हो चुकी हैं । सबसे पढिले हमें ऐसी लहर 
को भारत में आने से रोकना चाहिये | इसलिये अद्वैववाद का खूब ' 
प्रचार करो, जिससे धर्म विज्ञान के इस धावे को सह सके। यद्दी 
नहीं, तुम्हें दूसरों की भी सद्दायता करनी होगी। तुम्दारे विचार 
यूरोप और अमेरिका की रक्षा करेंगे; पर एक बार मैं तुम्दारे 
सस्भुख कार्य-क्रम को तुम्दें फिर याद दिलाता हूँ. कि सबसे पहिले 
तुम्हें अपने देश के असंख्य पतिव भाइयों का उद्धार करता दोगा । 
ओकृष्ण के शब्दों का स्मरण करे हुए रन्‍्हें हाथ पकड़कर उठाओ। 

“इस जीवन में ही उन्होंने स्वगे को पा लिया है, जिनके 
हृदय में अ्ह्म की एकता का ढ़ विश्वास है, क्योंकि ईश्वर पवित्र 
है और सबके लिये समान है । इलजिये ऐसों ही को फहा जाता 
हैिं,जे परयात्मा में निवास करते हैं|” 





हमारी प्रकाशित कुछ एस्तकें 


सास्थ्य-पथ-प्रद्शक: 
[ छ्ेखक--महात्मा गांधी ] 
महात्मा गांधी का नास पारस पत्थर से कस सहीं । जिस धल्तु में 
लग जायें, चह स्तर द्वी होकर रहती है। यद्ट छोटी सी पुस्तक भी स्वर्ण 
से कमर सृजयवान नहीं है ) विज्ञान भर प्रकति के विस्तृर विशाल भंधार 
के निकाल फर स्वास्थ्य के यूढ़ रहस्यों को सहात्मा जी ले गायर में सागर 
के समान इस पुस्तक में भर दिया है। सूल्य केवल ।-) 
दो अद्वितीय शिक्षा्रद सामानिक उपन्यास 
कमला, 
[रूल लेखकयण वह्ञीय द्वादश रतन, झजुवादक--पं० रुपनारायण पापडेय] 
इस उपन्यास को गला के सर्वश्रेष्ठ चाइर भौपान्यासिकों जसे 
आरव्‌ यायू, चारु बाबू भ्रादि ने कमशः सिलकर लिखा है। इस ढंग का 
उपन्यास अब तक हिन्दी में नहीं निकला था। मनोर॑जक तो इतना है 
'कि सदैव आपको इसकी याद घनी रहेगी । सूल्य केवल दो रुपया । 
सन्ध्चा, 
[ भ्रश्ुवादकर्तता--पं० रूपनारायण पायडेय |] 
इसमें पुक थुवक का रूप के सोह में पढ़कर अपनी साध्डी ली से घृणा 
करना, उसके मानसिक घात-अतिघात, उसका दृघर-उधर भटकना, उसके 
हृदय का परिवर्तन, आकत्मिक भर अज्ञात रूर से पतनो के प्रति अज्वरक 
होना और अन्त में अपूर्त सिलन । ऐसे सुन्दर उपस्यास अभी हिन्दी-भाषा 
में यहुत कम निकले हैं। बदनों व बहू-बेटियों को शवशय पढाहए। सू० २0 
सरस्वती पुस्तक-भंडार, 
ओराम रोड--लखचऊ. 


स्थायी ग्राहकों के नियम. 


(१) स्थायी भाहक बनने की प्रवेश-फीस |) है। 

(२) पुस्तकें प्रल्मशित द्वोने के २० दिन पृषे मूल्य आदि 
का सूचना-पत्र आाईहकों की सेवा में सेजा जाता है, उसके उत्तर में 
किसी प्रकार की सूचता न मिलने पर वी० पी० लेना खीकार 
समभा २५) सैकड़ा फम्रीशन काटकर पुस्तकें वो० प्री० छारा 
भेज दी जाती हैं। 

(३) हमारे यह से प्रकाशित सभी पुस्तकों पर स्थायी 
आहइकों को २५) सैकड् कमीशन मिलेगा। ., 

(४) स्थायी माइक जिस पुस्तक को चाहे लें, जिस पुस्तक 
को चाहे न लें । यद्द उनकी इच्छा पर निर्भर है; पर सूचना- 
पत्र का उत्तर अवश्य देना चाहिये। बी० पी० जाने पर उसे 
वापिस नहीं करना चाहिये। इससे हमारी हानि होती है। 
आहकों को हसारी हानि अपनी ही दानि सममना चाहिये | 

(५) स्थायी आहकों को अन्य सभी अक्ाशक्ों को पुस्तकों 
पर £) फ्री रुपया फसीशन दिया जाता है। इतना अधिक फस्ी- 
शन देने का मियस कहीं भी नहीं है । 

(६ ) स्थायी आहक आडेर देते समय अपना आइक नंधर 
अवश्य लिख दिया करें, जिसमें उनके आडेर पर कसीशन काटने” 
में मूल न दो । 

(७) स्थायी ग्राहक की भूल से ची० पी० लौट आने पर 
खर्च उनको ही देना पड़ता है, और दो वार ची० पी० लौटने पर 
स्थायी भाहकों की सूची से उनका नाम काट दिया जाता है । 

! सोढ--आइकों को पता स्प्ट और ठीक-ठोक दिखना चाहिये। जब 
कभी थे स्थान-परिर्त्तन करें, उनकी सूचना हमें तुरन्त दें । जिसमें हम 
डनका पता अपने यहाँ ठोक कर सके। 


